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“बहु पुस्तक रास्ते में पढ़ने लायक है।”--कहते हुए जोहान्सबर्ग स्टेशन 
पर पोलक ने रस्किन की “अनू दिस लास्ट' पुस्तक गांधी के हाय में रख दी। 

उतैर, इस पुस्तक ने जादू कर दिया गांधी पर । इसने उनके जीवन की घारा 
हो पलट दी। आत्मकथा में लिखा उच्होंने--“इसे हाथ में लेने के वाद में 
छोड़ ही न सका। इसने मुझे जकड़ लिया। ट्रेन शास को डरबन पहुँची। 
सारी रात मुझे नींद नहीं आयो। पुस्तक में दिये गये आदशों के सांचे में अपने 
जीवन को ढाळने का मेने निश्‍चय कर लिया। जिस पुस्तक ने मुझ पर तत्काल 
असर डाला और मुझमें सहत्त्वपुणे ठोस परिवर्तेन किया, एसी तोय ही एक 
पुस्तक है। 

“पैरा विइवास है कि मेरे हृदय के गहनतम प्रदेश सें जो भावनाएं छिपी 
पड़ी थीं, उनका स्पष्ट प्रतिबिम्ब सॅन रस्किन के इस ग्रन्थरत्न में देखा और 
इसीलिए उन्होंने मुझे अभिभूत कर जीवन परिवर्तित करने के लिए विवश्ञ 


` कर दिया । 


“रस्किन ने अपनी इस पुस्तक में मुख्यतः ये तीन बातें बतायी हैं: 

१. व्यक्ति का श्रेय समष्टि के श्रेय सें ही निहित है। 

२. वकील का काम हो चाहे नाई का, दोनों का मूल्य समान ही है। 
कारण, प्रत्येक व्यक्ति को अपने व्यवसाय द्वारा अपनी आजीविका चलाने का 
समान अधिकार है। 

३. सजदूर, किसान अथवा कारीगर का जीबन ही सच्चा और सर्वोत्कृष्ट 
जीवन है। 

“बहुलो बात मे जानता था, दूसरी बात धुंधले रूप में मेरे सामने थी, 


पर तीसरी बात का तो मेंत विचार ही नहीं किया था। “अनद दिस लास्ट' 
CC-0.In Public Domain. Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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पुस्तक ने सूर के प्रकाश की भाँति मेरे समक्ष यह यात स्पष्ट कर दी कि पडली 
_ बात में ही दूसरी और तीसरी बातें भी समायी हुई हे।” 


नट ® 


नहे 


हाँ तो, बाइबिल की एक कहानी के आधार पर है रस्किन की इस 
अस्तक का नाम 'अनदू दिस लास्ट' । इसका अर्थ होता है--इस अभ्तवाले 
को भी !' >>. 
भंगूर के एक बगीचे के सालिक ने एक दिन सबरे अपने यहाँ काल करने के 
लिए कुछ मजदूर रख । मजदूरी तय हुई--एक पेनी रोज । 

दोपहर को वह सजदूरों के अड्डे पर फिर गया । देखा, वहाँ उस समय भी 
कुछ मजदूर खड़े हे--काम के अभाव में। उसने उन्हें भी अपने यहाँ काम _ 


पर लगा दिया। 
तीसरे पहर और शास को फिर उसे कुछ बेकार मजदूर दिखे। उन्हे 
भो उसने काम पर लगा दिया। 


काम समाप्त होने पर उसने मुनीभ से कहा कि “इन सब मजदूरों को 
मजदुरी दे दो। जो लोग सबसे अन्त में आये हे, उन्हीसे भजदूरी वांटना 
शुरू करो ।” 

मुनीम न हर मजदूर को एक-एक पेनी दे दी। 


सबरे से आनेवाले मजदूर सोच रहे थे कि झाभ को आनेबालों को जब 
एक-एक पेनी मिळू रही है, तो हमें उनसे ज्यादा मिलेगी ही, पर जब उन्हं 
भी एक हो पेनो मिली, तो मालिक से उन्होंने शिकायत की कि “यह्‌ क्या कि 
जिन लोगों ने सिर्फ एक घण्ठे काम किया, उन्हें भी एक पेनी और हमें भी 
एक ही पेनी--जो दिनभर धूप सें काम करते रहे! ” 
_ मालिक बोला : “भाई मेरे, मेन तुम्हारे अति कोई अन्याय तो किया महीं । 
वुमन एक पेनी रोज पर काम करना संजूर किया था न? तब अपनी मजदूरों 
लो और घर जाओ। मेरी बात मुझ पर छोड़ो। में अन्तवाले को भी उतनी 


ही मजदूरी गा, जितनी व डी 
रो दुंगा, रि ०... ह अपनी नो चीज पत्ती ळत जेरमतुसार खच 
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` करन का मुझ अधिकार है न? किसीके प्रति से अच्छ वयही कुरता' हुँ,” | 


बट ३ १७ २, «४ ७३९१७०१६३ २१९०९ /४ ४५ | 
तो इता छइ वय हो रहा है?” * ण 
+ oo bi 


सुबहवाले को जितना, शामबाले को भी उतना--ह बात सुनने में अटपटी 
अले ही लगे, कुछ लोग इस पर--'टके सेर भाजी, टके सेर खाजा'--को 
फ्री कस सकते ह, परन्तु इसमें मानवता का, समानता का, अद्वैत का 
बह तत्व समाया हुआ है, जिस पर 'सर्वोदय' का विशाल प्रासाद खड़ा हुआ है। 
सर्वोदय आखिर है बया ? --पवका उदय, सबका उत्कर्ष, सवका विकास 
ही तो सर्वोदय है। भारत का तो यह्‌ परस पुरातन आदश ठहुरा: `" । 
सर्वेऽपि सुखिनः सन्तु सर्व सन्तु निरामयाः । 
सर्वे भद्राणि पश्यन्तु मा कर्चित्‌ दुःखमाप्नुयात्‌ ॥ 
ऋषियों को यह तयःपूत वाणी भिन्न-भिन्न रूपों में हमारे यहाँ मुखरित होती 
रही है। जंनाचायं समंतभद्र कहते हे 
“सर्वापदामन्तकरं निरन्तं सर्वोदयं तीथं मिदं तवेव ।' 
पर सत्रका उदय, सबका कल्याण दाल-भात का कोर नहीं है। कुछ लोगों का 
उदय हो सकता है, बहुत लोगों का उदय हो सकता है, पर सब लोगों का भी 
उदय हो सकता है--प्रह बात लोगों के मस्तिष्क में घेंसती ही नहीं ! बड़े- 
बड़े विद्वान्‌, बड़े-बड़े सिद्धान्तशास्त्री इस स्थान पर पहुंचकर अटक जाते हे। 
कहते हे : “होना तो अवश्य ऐसा चाहिए कि शत प्रतिशत का उदय हो, मानव- 


+ ‘Friend, I do thee no wrong : didst not thou agree with 
mesfor a penny ? ‘Take that thine is, and go thy way: I will 
give unto this last even as unto thes. Js it not lawful for me 
to do what I will with mine own ? 15 thine eye evil, because 


Iam good ? 
—St- Matthew 20. 
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सात्र का कल्याण हो, हर व्यक्ति का विकास हो, पर यहु व्यवहार्य नहीं 
है। सर्वोदय आदश हो सकता है, व्यवहार में उसका विनियोग सम्भव ही 


नहीं है 


और यहीं पर सर्वोदयवादियों का अन्य सिद्धान्तवादियों से विरोध है । 
सर्वोदय मानता है कि सबका उदय कोरा स्वप्न, कोरा आदश नहीं है, 
वह्‌ आदश व्यवहाय है, बह अमल में लाया जा सकता है । सर्वोदय का आदर्श 
ऊँचा है, यह ठोक है; परन्तु न तो बह अप्राप्य हे और न असाध्य है। वह 
प्रयत्नसाध्य है । 
+ + + 


सर्वोदय का आदश है--अद्रंत और उसकी नीति है--समन्वय । सानव- 
इत विषमता का वह निराकरण करना चाहता है और प्राकृतिक विषमता को 
घटाना चाहता है । 

सर्वोदय को दृष्टि में जीवन एक विद्या भी है, एक कला भी। जीवसात्र 
के लिए, प्राणिमात्र के लिए समादर, प्रत्येक के प्रति सहानुभूति ही सर्वोदय का 
मागं है। जीवमात्र के लिए सहानुभूति का यह अमृत जब जीवन में प्रवाहित 
होता है, तो सर्वोदय की लता में सुरभिपुर्ण सुमन खिल उठते हेँ। 

डाविन 9०४४० ०६ ७० ४९, सात्स्यन्याय की बात कहकर रुक 
गया । उसन प्रकृति का नियम बताया कि बड़ी मछली छोटी मछलियों को 
खाकर ही जीवित रहती है। 


हक्सले एक कदम आगे बढ़ा । चह कहता है कि जिओ और जीने दो-- 


Live and let live. 
पर इतने से ही काम चलनेवाला नहीं । सर्वोदय स्रों 
च i कहता है कि तुस इसरों 
को जिलान के लिए जिओ । तुम मुझ जिलाने के लिए जिओ, में तुम्हें जिलाने 


के लिए जिळ) तभी, और केवल तभो सबका जीवन 
उदय होगा, सर्वोदय होगा । op 
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दूसरों को अपना बनाने के लिए प्रेम का विस्तार करना होगा, अहिंसा 
का विकास करना होगा और आज के सामाजिक मूल्यों में परिवर्तन करना 
होगा 1 सर्वोदय समाजनिरपेक्ष, शाइवत और व्यापक मूल्यों की स्थापना करना 
और बाधक मूल्यों का निराकरण करना चाहता है। यह कार्य न तो विज्ञान 
हारा सम्भव है और न सत्ता हारा ! 

सर्वोदय ऐसे वर्ग-विहोन, जाति-बिहीन और झोषण-विहीन समाज की 
स्थापना करना चाहता है, जिसमें प्रत्येक व्यक्ति और समूह को अपने सर्वागीण 
विकास के साधन और अवसर मिलेंगे। यह ऋन्ति अहिसा और सत्य हारा ही 
सम्भव है। सर्वोदय इसीका प्रतिपादन करता है। 

027272 + + 

आज तीन प्रकार की सत्ताएँ चल रही हैं--राज्य-सत्ता, झस्त्र-सत्ता और 
घन-सत्ता। परन्तु जागतिक स्थिति एसी हो गयी है कि इन तीनों सत्ताओं पर 
से लोगों का विश्‍वास उठता जा रहा है। आज सभी लोग किसी अन्य मानवीय 
शक्ति को खोज में हें और वह मानवीय शक्ति सर्वोदय के माध्यम से ही विकसित 
हो सकती है। 

सर्वोदय को पृष्ठभूमि आध्यात्मिक हे । विज्ञान में ऐसी बात नहीं। विज्ञान 
अपने आविष्कारों से जनता को अनेक सुविधाएं प्रदान कर सकता है, भौतिक 
सुखों को व्यवस्था कर सकता है, बटन दवाकर हवा दे सकता है, प्रकाश दे 
सकता है, रेडियो का संगीत सुना सकता है, पर उसमें यह क्षमता नहीं कि वह 
मानव का नेतिक स्तर ऊपर उठा दे । विज्ञान वेश्या-वृत्ति का निराकरण कर 
सकता है, उसके निराकरण के साधन प्रस्तुत कर सकता है; पर हर स्त्री को 

_हुर पुरुष की बहुन बना देने की क्षमता उसमें नहीं। विज्ञान जीवन का बाहरी 

नक्शा बदल सकता है, पर भीतरी नक्शा बदलना उसके वश को बात नहों। 


+ x + 


शस्त्र-सत्ता से, पुलिस के बेटन से, फौज को बन्दूक से, एटस बस से, हाइ- 
ड्रोजन बस से जनता को आतंकित किया जा सकता है, उसे निर्भय नहीं बनाया 
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जा सकता! डंडे के बल से लोगों को जेल में डाला जा सकता है, उन्हे सुक्त 
नहीं किया जा सकता । शस्त्र-शक्ति से हिसा को दवाने की चेष्टा की जा सकती 
है, पर उससे अहिसा की प्रतिष्ठा नहीं की जा सकती। 


+ + + 


चोरी करने पर सजा और जुर्नाने की व्यवस्था कानून से की जा सकती है, 
हत्या करन पर फाँसी का दण्ड दिया जा सकता है, पर कानून से किसीको इस 
बात के लिए विवश नहीं किया जा सकता कि सासने कोई भूखा बैठा है, तो 
रन्तिदेव कौ तरह सामने परोसी थाली उठाकर उसे दे दो और स्वयं भूखे रहने 
में भो प्रसच्चता का अनुभव करो। 
वय द र 
घन को सत्ता आज सारे विइव में व्याप्त है। आज पंसे पर ईमान बिक 
रहा है, पेसे पर अस्मत लट रही है, पेसे पर न्याय अपने नाभ को हसा रहा 
है। विशद फा कौनसा अनथं है, जो पेसे के बल पर और पेसे के लिए नहीं 
किया जाता। अन्याय और शोषण, हिंसा और भ्रष्टाचार, चोरी और डकती-... 
* सबकी जड़ में पेसा है। 
कंचन को इस माया में पड़कर मनुष्य अपना कलंव्य भूल गया है, अपना 
दायित्व भूल गया है, अपना लक्ष्य भूल गया है। पेसे के कारण भम की प्रतिष्ठा 
उसके जीवन से जाती रही है। यन-केन प्रकारेण बह सोने की हवेली खड़ी कर 
लेने को आकुल है। पर वह यह बात भूल गया है कि सोने की लंका भस्म होकर 
ही रहती है। रावण का गगनचुस्वी प्रासाद सिद॒टी में ही मिलकर रहता है। 
अन्याय से, शोषण से, वेईमानी से इकट्ठी को गयी कमाई से भौतिक सुस भले 
ही बटोर छिये जायें, उनसे आत्मिक सुख की उपलब्धि हो नहीं सकती । पेसा 
विश्व के अन्य सुख भले ही जुटा दे, परन्तु उससे आत्मा की प्रसन्नता प्राप्त नउ! 
को जा सकती। यही कारण है कि ईसा को कहना पड़ा कि “सुई के छेद के 
भीतर से ऊंट का निकल जाना भले ही सम्भव हो, परन्तु पेसेवाळे का स्वर्ग 
के राज्य में प्रवेश सम्भव नहीं ! ” 


+ + 
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राज्य-सत्ता पुलिल और फौज के बल पर--शस्त्र-सत्ता पर जीती है 
कानून की छनच्छाया में बढ़ती है, घन-तत्ता के भरोसे पलती-पनपती हे और 
के जरिये विकसित होती है। परन्तु इतने साधनों से लज्जित रहने पर 
शत प्रतिशत जनता को सुखो करने में अपने को अससर्थ पाती है। वह 
एक ओर अल्पसंख्यकों के प्रति अन्याय न होने देने का दावा करती है, इसरो 
ओर वहुसंल्यक्षो के हितों की रक्षा का ढिंढोरा पीटती है। पर अल्पसंख्यक भो 


है-- अधिक-से-अधिक लोगों का अधिक-से-अधिक सुख । उसने यह मान 
लिया हैं नि सबको तो हम अधिकतम सुख दे नहीं सकते, इसलिए अधिकतम 
लोगों को यदि हस अधिकतम सुख दे लें, तो हमारा कर्तव्य पुरा हो गया ! 
हमारी आज की राजनीति इन्हीं आदणों पर पल रही है। पर इससे मानव- 
जाति का कल्याण सम्भव नहीं। 


+ + + 


“सर्वोदय एसी राजनीति का कायल नहीं । चह लोकनीति का पक्षपाती 
है । राजनीति में जहाँ शासन मुख्य है, वहाँ लोकनीति में अनुझ्ासन । राज- ' 
नीति में जहाँ सत्ता मुख्य है, वहाँ लोकनीति में स्वतन्त्रता । राजनीति में 
जहाँ नियंत्रण मुख्य है, वहाँ लोकनीति में संयस। राजनीति में जहाँ सत्ता की 
स्पर्धा, अधिकारों को स्पर्धा मुख्य है, वहाँ लोकनीति में कर्तव्यों का आचरण। 
सर्वोदय का ऋण यही है कि शासन से अनुशासन की ओर, सत्ता से स्वतन्त्रता 
की ओर, नियंत्रण से संयम की ओर और अधिकारों की स्पर्धा की ओर से कतंव्यों 
के आचरण की ओर बढ़ो। 

+ + +X 


7” राज्यज्ञास्त्र का प्रत्येक शास्त्री एसी आकांक्षा रखता है कि एक दिन ऐसा 
आये, जिस दिन राज्य को समाप्ति हो जाय। तब तक के लिए राज्म-संस्था 
एक अनिवाय दोष है, २०००७००५ «शा है। पर इसका यह अथे 
नहीं कि राज्य-संस्था सदा अनिवार्य बनी हो रहेगी । राज्य-संस्था है ही 
इसलिए किटधीरोिरे0सह एसी ।सिकतिणउत्मन्ञ काकि तफ कत! लविश्चकरण 
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होते-होते यह स्थिति आ जाय कि राज्य-शासन की आवश्यकता हो न रह 
जाय। आज नागरिकों में परस्पर विश्वास नहीं है, लोग एक-दूसरे से डरते 
हैं, तभी तो राज्य-शासम की जरूरत पड़ती है। लोगों के मानस से यहु डर 
निकल जाय, सब एक-दूसरे पर विश्वास करने लगें, तो राज्यशासन 
जरूरत ही क्या रहेगी? 

राज्य के पीछे जो सत्ता होती है, वह लोगों की सत्ता, लोक-सत्ता होती है। 
पर हमने इस तथ्य को भुलाकर राजा को विष्णु मानकर उसके हाथ सें 'अनियं- 
त्रित राज्य-सत्ता' ( Absolute Monarchy ) सौंप दी । हावस से इसका 
विस्तृत विवेचन किया है। लॉक इससे एक कदम आगे लढ़ा। उसने नियंत्रित 
राज्य-सत्ता (_1 ०/९० \०००९८७५ ) की बात कही। पर रूसो 'लोक- 
सत्ता' ( ९०००५०५ ) तक आ गया। यहीं से राज्य-सत्ता के निराकरण और 
लोक-सत्ता को स्थापना का श्रीगणेश होता है। राज्य-झास्त्र फे इन तीन 
सिद्धान्तक्नास्त्रियो ने राज्यक्ञास्त्र का विशेष रूप से विकास किया है। 


+ x + 


इनके वाद आया गरीबों का मसीहा माक्स । उसने गरीबों के लोकतंत्र 
की, Democracy for the poor men को बात कही । सावस ने दुंद्वात्मक 
भौतिकवाद ( एश००्ध॑व्य ॥2७८।०॥३० ), ऐतिहासिक भौतिकवाद और 
नियतिवाद ( Materjalistic interpretation of Hjstory ) पर जोर दिया 
और एक वर्ग के संघटन ( Organization of one Class ) की बात सिखायी । 
उसन क्रान्ति के लिए तीन बातों की आवश्यकता बतायी : 

१. ऋन्ति वैज्ञानिक हो, 

` २. कान्ति अन्तर्राष्ट्रीय हो और 
३. कान्ति सें वर्ग-संबर्ष हो। 


न] 


माक्स न सारे. मानवीय तत्त्वों का संग्रह किया, परन्तु उसका विज्ञान 


पक उसके ओविफकाइ के सिरतो के कारणि भीती प.प ने प्रकट 


हशा ७ «का. नाक “ra 
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हुआ। अतः वह उस प्रतिक्रिया के साथ पूँजीवाद के स्वरूप को भी अंशतः 
लेकर आया । 

जादर्स के पहले किसी भी पीर-पंगम्बर या धर्म-प्रवर्तक ने यह नहीं कहा था 
कि गरीबी और अमीरी का निराकरण हो सकता है, होना चाहिए और होकर 
रहेगा। दान और गरीबों के प्रति सहानुभूति की बात तो सभी धर्मों में कही 
गयी है, पर गरीबी और अमीरी के निराकरण की बात भाक्सं से पहले किसीने 
नहीं कही । उसने स्पष्ट शब्दों में इस बात को घोषणा की कि “अमोरी और 
गरीबी भगवान्‌ को बनायी हुई नहीं है। किसी भो घमं में उसका विधान नहीं 
हे और यदि कोई घम इस भेद को मंजूर करता है, तो वह धम गरीब के लिए 
अफीम की गोली हे 

कालं माक्स ने इस बात पर जोर दिया कि हमें ऐसे समाज का निर्माण 
करना चाहिए, जिसमें न तो कोई गरीब रहेगा और न कोई अमीर। उसमें 
न तो दाता की गुंजाइश रहेगी, न भिखारी को। उसने पीड़ित मानवता को 
यह आज्ञाभरा संदेश दिया कि जिस विकास-क्रम के अनुसार गरीबी और अमीरी 
आ गयी, उसी विकास-क्रम के अनुसार, सूष्टि के नियमों के अनुसार, ऐतिहासिक 
घटना-ऋम के अनुसार उनका निराकरण भी होनेवाला है और सो भी गरीबों 
के पुरुषार्थ से होनेवाला है। 

गरीबी और अमीरी के निराकरण के लिए माकसं ने पुराने अर्थशारित्रयों 
को ४पigar ००90101508 ( अशिष्ड अर्थशास्त्री ) बताते हुए एक नया कान्ति- 
कारी अर्थशास्त्र प्रस्तुत किया। 

एडम स्मिथ और रिकार्डो का सिद्धान्त था--अम ही मूल्य है। 

मिल और माल ने सिद्धान्त बनाया--'जिसके विनिमय में कुछ मिले, 

रह सम्पत्ति है——Wealth is anything that has an exchange Value रूसो 

और टॉल्स्टॉय ने इसका खूब मजाक उड़ाया। कहा: “हवा के बदले सें 
फुछ नहीं मिलता, तो हवा का कोई मूल्य ही नहीं ! ' 

माक्स न इनसे एक कदस आगे बढ़कर निकाला--अतिरिक्त मूल्य का 


श [us Val उसन कहा कि का 
तट 0.॥ Public Domain. Panini aire) Maha Vidyalay ढा र 
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जितना मूल्य होता है, बह मुझे मिलता ही नहीं । मुझे जिन्दा रखने के लिए 
जितना जरूरी है, सिफ उतना ही तो मुझे मिलता है। वाकी का तो भालिक 
ही हड़प जाता है। श्रम का यह बचा हुआ मूल्य ही शोषण ( फा 
५००) है। और इसका नतीजा यह होता है कि सौ में तब्वे आदमियों को 
काम ही काम रहता है और दस आदमियों को आराम ही आरास! दस 
आदमी विश्रामजीवी बन जाते हें ओर नब्बे आदमी अमजीबी। हरास की इस 
कसाई का निराकरण होना ही चाहिए। 
+ + + 

पूँजीवादी अर्थशास्त्र की मान्यता है--मेहनत मजदूर की, सम्पत्ति 

मालिक की । 


पूंजीवाद का जन्म होता है--सोदे से, विकास होता है--सड्टे से ओर. 
वह चरम सीमा पर पहुंचता है--जुए से। 


पूंजीवाद के तीन दोष है: 
सौदा, सट्टा और जुआ। 
इससे तीन बुराइयाँ पेदा होती हे: 
संग्रह, भीख और चोरी। 
+ + Xx 


पूंजीवाद के दोषों का निराकरण करने के लिए आया--समाजवाद । 
समाजवादी अर्थश्ञास्त्र को मान्यता है--मेहनत जिसकी, सम्पत्ति उसकी । 
माक्स यहों तक नहीं रका। उसने एक और सुत्र दिया--मेहनत हरएक की, 
सम्पत्ति सवकी । इसको बदौलत ७/६५० 9६2६ ( कल्याणकारी राज्य ) 
और 9६९ Capitalism ( झासकीय पूंजीवाद ) फा जम्म हुआ। व्यक्ति की 
साहूकारी सिटी, समाज को साहुकारी शुरू हुई । ख 


+ + + 


समाजवाद के आगे का एक सूत्र ओर हे । और यह्‌ यह कि जितनी ताकत 


उतना काम, ड्‌ १ छ LS 
7 जितनी जरूरत उतना दाम। परिभ तो में उतना करू, जितनी 
CC-0.In Public Domain. Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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सुझमें क्षमता है; पर उस परिश्रम का प्रतिमूल्य, उसका मुआवजा में उतना 
ही लूँ, जितनी सेरी आवदयकता है 

यह सूत्र तो बहुत अच्छा है, पर इसके कारण अन्तविरोष पेदा होता है। 
मेहनत जिसको, सम्पत्ति उसकी” और 'जितनी ताकत उतना काम, जितनी 
जरूरत उतना दाम --इन दोनों सूत्रों में भेल ही नहीं बेठता । 

“जब मुझे मेरो आवश्यकता के अनुसार ही पेसा मिलना है, तो में उतना 
ही कान करूँगा, जितने में मेरी जरूरत पुरी हो जाय; फिर में अपनी शक्ति 
और क्षमता का पुरा उपयोग क्यों करूँ?” यह विषम समस्या उत्पन्न हुई। 
काल फे अनुसार दाम देने से प्रतिदवन्द्रिता आ खड़ी हुई। रूस और चीन सें इस 
सम्वन्ध में प्रयोग हुए ओर लोग इस निष्कर्ष पर पहुंचे कि प्रतिद्वन्द्रिता से 
तो स्थिति विषस हो जायगी । इसलिए प्रतिस्पर्धा तो म चले, परिस्पर्धा चल 
सकती हे । दुसरे को टाँग खींचकर, उसे गिराकर स्वयं आग बढ़ने की प्रतिस्पर्धा 
रोको जाय, उसके स्थान पर एसी समाजवादी परिस्पर्घा चले कि जो सर्वोत्कृष्ट 
है, उसकी बराबरी करन की अन्य सब लोग चेष्टा कर। इसका नाम है 
Socialistic Emulation ( समाजवादी परिस्पर्धा ) । किन्तु इसमें भी कोई 
अच्छा परिणाम नहीं निकला । पहले जहाँ ए५ह० 8०४०७ थी, दाम के 
लिए काम करने की गुलामी थो, वहाँ अब आ गया ४०५ ०००००० ६० 
#०८५ काम के मुताबिक दास ! 


रूस और चीत को गाड़ी यहां आकर अटक जातो है। प्रयोग हो रहे हे, 
परन्तु समाजवादी प्रेरणा, socialistic incentive की समस्या विषम रूप 


से सामन आकर खड़ी है। 


Xx + + 


आज सेना का सांस्कृतिक मूल्य समाप्त हो गया है । माक्स ने सेना और 
शास्त्र के निराकरण की प्रक्रिया का पहला कदम यह बताया कि “सेना सत 
रखो, शस्त्र मत रखो, सबको शस्त्र दे दो। नागरिक को ही सेनिक बना दो । 
सैनिक और नागरिक के बीच का अन्तर मिटा दो। उत्पादक और अनुत्पादक 
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क बीच कोई भी भेद मत रखो।' आज विइव के महान्‌-से-महान्‌ राजभीसिज्ञ यह्‌ 
साँग कर रहे हें कि शस्त्रीकरण की होड़ से विशव सर्वनाश को ही ओर जा रहा 
है। इसलिए अब निःसस्त्रीकरण होना चाहिए। आज के युग की यह्‌ माँग है कि 
निःशस्त्रीकरण के सिवा अव मानवीय मूल्यों की स्थापना हो नहीं सकती। 
आइसनहावर के शब्दों में Disarmament has become a necessity of life, 
( निःशस्त्रीकरण जीवन की एक आवश्यकता बन गयी है) 

पहले वीर-वृत्ति के विकास के लिए और निर्बलों के संरक्षण के लिए शस्त्र 
का प्रयोग होता था । आज शस्त्र में से उसके ये दोनों सांस्कृतिक मूल्य नष्ट हो 
गये हे । हवाई जहाज से बम फेंक देने में कौनसी वीर-वृत्ति रह गयी हे? आज 
संरक्षण के स्थान पर आक्रमण के लिए इस्त्रो का प्रयोग होता है। इसलिए 
झरन्न का सांस्कृतिक मूल्य पूर्णतः समाप्त हो गया है। 

+ + + 

शस्त्र की जो हालत है, वही हालत यंत्र की भी है। यंत्र का भी सांस्कृतिक 
मूल्य समाप्त हो गया है । यंत्र की विशेषता यह है कि वह सब चीजें एक-सी 
बनाता है। बटन एक-से, जूते एक-से, पोशाक एक-सी । गधा-भज्री रोकने 
को यंत्र आया, पर आज उसके चलते व्यक्तित्व का गला घुट रहा हे । मानवीय 
मूल्यों का ह्लास हो रहा है। 7०७॥ ०६०० Economy——बEन दबाने का 
अर्थशास्त्र विकसित हो रहा है और मानवीय कला समाप्त होती चल रही 
है। यंत्र जहाँ तक अभाव की पूर्ति करता है, वहाँ तक तो उसकी उपयोगिता 
मानी जा सकती है, पर वह केख्रीकरण को जन्म दे रहा है, कला की अभिवृद्धि 
भे रोड़ अटका रहा है और उत्पादन सें से मानवीय स्पर्श ( Human touch 
ग 2१०५००५०० ) को समाप्त करता जा रहा है। व्यक्तित्व का विकास तो 
हूर रहा, उसके कारण मनुष्य का व्यक्तित्व ही समाप्त होता जा रहा है। 
व्यक्तित्व का यह विलीनीकरण ( D-1००।४।य००।३३४०॥ ) यंत्र का सबसे 
भयंकर हाप है । इसका निराकरण होना ही चाहिए । ह 

£ र k 

ए है। मेंने जो रकम लगायी, बह कुछ 


CC-0.In Public Domain. Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


Digitized by Arya Sama{Fougeptior}Chennai and eGangotri 


मुनाफ के साथ मुझे वापस सिल जाय, यही उसका उद्दव्य है। यह है मुनाफ 
के लिए उत्पादन---?1००००४०॥ १०९ 0/०१६॥ बाजार की पकोडियां भले ही 
खान लायक न हों, पर यदि उनका पेसा वसूल हो जाय, तो उनका 
उत्पादन सफल माना जाता हे । 


छात्रावास सें जितने लड़के रहते हे, उतने लड़कों के हिसाब से ही रोटियाँ 
बनायी जाती हे । थह Production for ConsumPt००, उपयोग के लिए 
उत्पादन है, पर इसमें इस बात के लिए गुंजाइश नहीं कि किसीके दाँत यदि 
गिर गये हुँ, तो क्या हो ? 
यान्त्रिक उत्पादन में तीन प्रेरणाएँ थो: 
व्यापारवाद ( Commercialism ), 
साञ्जाज्यनाद ( 1००४०७० ) और 
उपनियेझवाद ( ९०।०००।७०) । 


पर आज की जागतिक स्थिति एसी है कि ये तीनों प्ररणाएं समाप्ति पर 
हें। आज बाजारों का अर्थशास्त्र समाप्त हो रहा है, साम्राज्यवाद सिट रहा 
है और उपनिवेशवाद अन्तिम साँसें ले रहा है । 


+ + + 


आज 9०१००5 ( गति का तत्त्व ) बाजार से उठकर वैचारिक क्षेत्र में 
आ गया है। विइव में आज दो सोचे हे--एक कम्युनिस्टों का, दुसरा 
उनका विरोधी । लोकशाही कम्मूनिज्म का विरोध करते-करते पूँजीवाद को 
छावनी में जा पहुँची है। वह तलवार की दासी ओर वेभव की अधिकारिणी 
बनकर रह गयी है। उसकी प्रगति कुंठित हो गयी है। जनता को अच्छा 


_ओजन, वस्त्र और मकान देना--\/०/६४० 9४४० ( कल्याणकारी राज्य ) 


ही उसका अन्तिम लक्ष्य बन गया है। वह बहुमत के आधार पर चलतो है 
इसलिए सत्ता की प्रतिस्पर्धा उसका मूलमन्त्र बन बेठी है। इस सत्ता फे लिए, 
अधिकार फे लिए बड़ी-बड़ी लम्बी गोटियां फेंकी जाती हे, चुनावों के लिए 
बड़ी दर से पेवाबुन्दियां दा गती हे) दुनियाभर के प्रपञ्च किये जाते हे, 
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लोकप्रियता का नीलाम होता है और पार्टी के अनुशासन के नाथ पर लोगों 
की जवान पर ताला डाल दिया जाता है। 

आज की लोकज्ञाही में तीन भयंकर दोष हे: 

अधिकार का दुरुपयोग ( ६७५७८ ), 

गुंडाशाही का भय ( Chaos ) और 

भ्रष्टाचार ( Corruption ) 1 

इन दोषों का निराकरण किये बिना सच्ची लोकनीति का विकास हो नहीं 
सकता । हमारी लोकञ्ञाही में इनके अलावा 'सम्प्रदायवाद' और "जातिवाद 
नामक दो दोष और भी हे। उनका निराकरण हुए बिना देश का कल्याण 
असम्भव हे । 

+ +k Xx 

भरन है कि जहाँ लोकशाही असफल हो रही है, झस्त्र-सत्ता, धन-सत्ता 
असफल हो रही है, यंत्र और विज्ञान घुटने टेक रहा है, वहां मानवता के त्राण 
फा कोई उपाय है क्या ? 


सर्वोदय इसीका उपाय है। 


_ मानव जिन प्रक्रियाओं का, जिन पद्धतियों का प्रयोग कर चका है, उनके 
भाग का कदस हे--सर्वोदय । ह 


` सृष्टि जिस रूप में हमारे सामने है, उसे समझने को चेष्टा दाशंनिक ने 
की। वंज्ञानिक ने प्रकृति के नियमों का साक्षात्कार किया 
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नहीं सकता। ओर जब तक अद्वेत और अभेद की स्थापना नहीं होती, समग्रता 
की दृष्टि से भानव के व्यक्तित्व फे विकास क॑ चेष्टा नहीं की जाती, तव तक 
न तो ये भेद मिउ्नेवाले हे और न सच्ची लोक-सत्ता का ही निर्माण होने- 
वाला है। 


+ Kk + 


द की भाव-भूमि पर राज्यशास्त्र और अर्थशास्त्र का जो विकास हुआ है,. 
उसके दोष आज हमारी आँखों के आगे मौजूद हु । साकत तथा लेनिन, माओ 
आदि अन्य कात्तिकारियों ने अशी तक जो ऋाग्तियां को हें, उनके कारण 
कई महत्वपूर्ण बातें हुई हे । जेते--रूत, चीत आदि में सासन्तञ्ञाही और 
पूंजोयाद की समाप्ति, उत्पादन के साधनों का समाजीकरण, किसानों और 
- सजहुरों को स्थिति में आइबर्थजनक परिवर्तन तथा अपने देशों के पद में अभूत- 
पूर्वं उच्चति आदि। अन्य राष्ट्रों की आजादी की लड़ाई को भी इन कात्तियों 
से वड़ा बल भिला है। 


परन्तु इतना सव होने पर भी, इन कान्तियों का प्रभाव केवल भौतिक 
धरातल तक ही रहा है। इनके कारण सानव की भौतिक स्थिति भें उल्लेखनीय 
सुधार हुआ है। जनता को आधिक स्थिति में प्रशंसनीय सुधार हुआ है। परन्तु 
क्या भौतिक उत्ति ही मानव का सर्वोच्च लक्ष्य है? उत्तम भोजन, उत्तम 
चस्त्र, उत्तम सकान और उत्तम रोति से अन्य भौतिक आवश्यकताओं की पुर्ति 
ही क्या मानव का चरन उद्देश्य है ? 

सर्वोदय कहता है--नहीं । केवल भौतिक उन्नति ही पर्याप्त नहीं है । 
वह कान्ति हो फ्या, जिसमें सनुष्य की आध्यात्मिक उन्नति न हो? वह कान्ति 
ही कंसी, जिसमें मानवता का नेतिक स्तर ऊपर न उठ? | 
कु सर्वोदय कहता हे--'जो तोक काँटा बुव, ताहि बोउ तु फूल [" पत्थर का 
जबाब पत्थर से देन में, अत्याचार का प्रतिकार अत्याचार से करन में, खून के 
वदे खून बहाने में कौनसी ऋग्ति है? कान्ति है दुस्मन को गले हाना | 
कान्ति है वूत्याचारी जो कमा करन म, कत हे तरे हुए को र उदान में। 

२ 
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और इस क्रान्ति का साधन है--हुदय-परिवतंन, जीवस-शद्धि, साधन- 

शुद्धि और प्रम का अधिकतम विस्तार । 
+ +k > 

सर्वोदय जिस क्तान्ति का प्रतिपादन करता है, उसके लिए जीवन के भूल्मों 
में परिवर्तन करना होगा । उसके लिए हमें हेत से अहेत की ओर, भेद से अभेद 
को ओर जाना पड़ेगा। 'सवं खल्विदं ब्रह्म की अनुभूति करनी होगी । बाहरी 
भेदों से दृष्टि हटाकर उसे भीतरी एकत्व की ओर मोड्या पड़ेगा। प्राणिसान् 

जगत्‌ के कण-कण में एक ही सत्ता के दर्शन करने होंगे । 


'सोऽहम्‌' और 'तत्त्वमसि' के हमारे आदशों में सर्वोदय ही भावना तो 
भरी पड़ी है। उपनिषद्‌ में कहा है-- 
अग्निर्ययको भुवनं प्रविष्टो रूपं रूपं प्रतिरूपो वभव । 
एकस्तथा सवभूतान्तरात्मा रूपं रूपं प्रतिरूपो बहिरच ॥ 
वायुयंथको भुवनं प्रविष्टो रूपं रूपं प्रतिरूपो बभूव । 
एकस्तथा सवभूतान्तरात्मा रूपं रूपं प्रतिरूपो बहिश्च ॥ 
कठोपनिषद्‌ २।२।९, १० 


और जब हम इस प्रकार ईशावास्यमिदं सर्वं यत्किञ्च जगत्यां जगत्‌ 
मानन लगेंगे, तो हमारी दृष्टि ही बदल जायगी । फिर न तो किसीसे ट्रे 
करन का प्रसग उठगा, न किसीसे मत्सर) किसीको सताने, किसीका शोषण 
करन, किसीके प्रति अन्याय करने का प्रश्‍न ही नहीं उठेगा। “जो तू है, वही 
म हु ! --यह भाव आते ही सारे भेदभाव इर खड झख मारते हं। घर में, 
परिवार में ही हम जिस प्रेम से रहते हें, हंसते-हंसते जिस प्रकार दूसरों के 
लिए कष्ट उठाते हें, हर व्यक्ति की सुख-सुविघा का जेसे ध्यान रखते हैं, 
उसी प्रकार हम सारे विशव का, मानवसात्र का, प्राणिमात्र का ध्यान रखेंग। 
वयुधव कुट्म्बकम्‌ की भावना हमारी रग-रग में भिद जायगी । 

+k + + 


सर्वोदय मानवीय विभूति के विज्ञान में विवास करता है। भानव भी 


) प उसके लिए विभूति है, सृष्टि भो, देश-काल भी। वह मानता हे--फल- 
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निरपेक्ष कर्तव्य हमारा घमं है। उसकी मान्यता है--मेहनत इन्सान की, 
दौलत भगवान्‌ की । 'तेन त्यक्तेन भुंजीथाः ।' मेहनत करना हमारा कतंव्य 
है, फल समाज का। 'समाजाय इदं न मम'--उसका आद है। वह पड़ोसी 
के लिए जीन, पड़ोसी के लिए उत्पादन करने और पड़ोसी का सुख-दुःख बाँटने 
की कला सिखाता है। वह यह मानता है कि हर बुरे आदभी में अच्छाई होती 
है। वह हर व्यक्षित के देवी तत्त्वों के विकास में विश्वास करता है। उसकी 
सान्यता है कि पाप से घृणा करनी चाहिए, पापी से नहीं। उसको दृष्टि में 
कोई छोटा नहीं, कोई बड़ा नहीं; कोई ऊंच नहीं, कोई नीच नहीं। सबका 
सर्वांगीण विकास उसका लक्ष्य है और प्राणिमात्र से तादात्म्य उसका मार्ग । 


+k >> + 


सर्वोदय सें से सत्य और अहिसा, अस्तेय ओर अपरिप्रह, ब्रह्मचयं और 
अस्वाद, सर्वधमं-समन्वय और श्रम की प्रतिष्ठा, अभय और स्वदेशी आदि ब्रत 
स्वतःस्फूर्त होते हे । अभी तक इन ब्रतों का स्थान व्यक्तिगत मूल्यों के रूप में 
ही था । बापू ने सार्वजनिक जीवन और व्यक्तिगत जीवन की साधनाओं को 
एक में मिलाकर इन व्रतों को सामाजिक मूल्यों का रूप दिया। ज्यों-ज्यों हम 
इन त्रतों को सामाजिक मूल्य बनाते जायेंगे, त्यों-त्यों सर्वोदय का बिकास 
होता जायया। 


+ + x 


बापु ने सर्वोदय के इस दर्शन को जन्म दिया। विनोबा आज इसे विकसित 
कर रहे हें। भूदान, सम्पत्तिदान, साधनदान, बुद्धिदान आदि को प्रक्रियाएँ 
हृदय-परिवतंन की ही तो प्रक्रियाऐ हें। भालकियत के विसर्जन के इस 
देशव्यापी आन्दोलन को सारा विश्व आज चकित होकर देख रहा है । विनोबा 
दन-दिन इस दिशा में आगे बढ़ते चल रहे हे । उनका सत्याग्रह सौस्य से 
सौम्यतर होता चल रहा है। देश के कोने-कोने में सर्वोदय की यह पावन 
धारा प्रवाहित हो रही है। 


+ + + 
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आचायं दादा घर्माधिकारी सर्वोदय-शास्त्र के विद्वान्‌ व्याख्याता हैं। उनकी 
बिनोदभरी “हितं सनोहारि' शेली सभी को अन्त्रमुग्ध कर लेती है। 'सर्वोदय- 
दर्शन' को पंक्ति-पंबित में इसकी झाँकी सिलती है। सर्वोदय का कोई भो मुद्दा 
इसमे छूडा नहीं। सर्वोदय की इस ज्ञान-गंगा में जो अवगाहन करेगा, वहू 
कृतकृत्य हुए बिना न रहेगा। 

सर्वोदय की ऐसी सरल, हृदयस्पर्शी और सनोसोहक व्याख्या अभी तक 
उपलब्ध न थी। और दादा को बंठकर इसे लिखन का अवकाश कहाँ ? यह तो 
सवंभ्री नारायण देसाई, प्रबोध चौकसी, घीरेन भाई, रासमूरतिजी, रासकृष्ण 
शर्मा और दूघनाथ चतुर्वेदी की कृपा माननी चाहिए, जो उन्होंने दादा के सख 
से इतना अमुत निकलवा ल्या । 

मुझे इसके आस्वादन का सुअवसर मिला, यह मेरा सौभाग्य ! 


काशी % 9३ च>, 


२५-४-'५७ 
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अजुक्गम 


१. यांघी-सग ३१-४७ 


बिचार अपौरुषेय है--'वाद' की नहीं, 'विचार' की 
समस्या--आग्रह नहीं, निष्ठा आवश्यक--वेचारिक भूमिका 
मं भी अहिसा--त्रृद्धि-निष्ठा के लक्षण--विज्ञान की सफलता 
का युग--एकाकी न रमते'--कायरता के हाथ में हुथियार-- 
अहिसा फे हाथ में गदा--जीवन की सम्पन्नता और विप- 
्नता-हूदय-परिवर्तन की प्रक्रिया-गांधी पागछ थे ?-- 
आज जवाहर क्या कहते हें ?--गोआ की समस्या-- 
गांधी को विभूति के दरशन--सद्गुण का दुरुपयोग---जाग- 
तिक समस्या का स्वरूप | , 


२. सर्वोदय के बुनियादी सिद्धान्त . - ४८-६६ 
सिद्धान्त पारमाथिक हों--सर्वोदय' का अथ-सर्वऽपि 
सुखिनः सन्तु--प्रगति और आदशे--सर्वोदय की परिभाषा 
संस्कृत होने की कसौटियां-अल्पसंख्यकों की स्थिति--स्त्रियों- 
वालकों की स्थिति--रोगी-बीमारों की स्थिति-अन्धों-बहरों 
को स्थिति-डाविन का सिद्धान्त-मनुष्य : एक अक्षम 
प्रागी--हक्सले का सिद्धान्त-सर्वोदय का सिद्धान्त-अहिसक 
वीरता--अक्षम को सक्षम बनाना--प्रेम: अहिसा--मनुष्य 
का स्वभाव--मिलाप वनाम संघर्ष सह-जीवन ही सह 
मरण--जीवन का ध्येय--निरपेक्ष और सापेक्ष मूल्य 


रू हो निष्कर्ष 
मूल्य सावत्रित भी होन निप्कष । Maha Vidyalaya Collection. 


३. धर्म और विज्ञान 


४. चार प्रश्‍न; पुनजेन्म, प्ररणा, वर्ण और आश्रम 


'५. कान्ति-विज्ञान 


Digitized by Arya Samaj FoufaaRan Qhennai and eGangotri 


नित्य-धर्मं का लक्षण--समाज-वमं--स्वार्थ-निराकरण' 
की प्रक्रिपा--दो दृष्टिकोण--धर्म कब अधर्म वनता है ?-- 
सम्प्रदाय-निराकरण--धर्मं और धर्मान्तर पुरी की घटना-- 
विज्ञात और धर्म--धामिक विज्ञान और वैज्ञानिक धर्म-- 
प्रभुत्व या तादात्म्य ?--सृष्टि से तादात्म्य---औद्योगिक और 
यांत्रिक क्रांति-यन्त्र और विज्ञान--उपकरणवाद--यंत्र और 
मानवीय मूल्य--प्रमापीकरण और विशिष्टीकरण । 


१. पुनर्जन्म और पुदबार्थवाद--नागरिक संधिपत्र--- 
क्रान्ति और पुनर्जन्म--२. प्रेरणा का प्रइन--उपयो गितावाद--- 
मानव की सामाजिकता-सामुदायिक प्रेरणा--मुक्त प्रेम 
३. वर्णव्यवस्था का प्रदन--व्यवसाय-संकरता--वर्ण-व्यवस्था 
का आधुनिक रूप--व्यक्तित्व की समाप्ति--विशिष्टता बनाम 
एकांगिता--व्यवसाय और वर्ण--पड़ोसी के लिए उत्पा- 
दन--हाहर : देहात और घनिष्ठता--समन्वयात्मक देहात 
केसा होगा ?--४. आश्नस-व्यवस्था--ब्रह्मचर्य-आश्रम-- 
शिक्षालयों में वर-वधू की खोज ! --धन्यो गृहस्थाश्रम: ! --- 
कुट्म्व-संस्था की विशेषता: सह-जीवन--गृहस्थाश्रम का 
प्रयोजन--विवाहितो के लिए ब्रह्मचर्य--क्रुटुम्य क्रान्तिकारी 
संस्था वन--नागरिक जीवन के मूल्यों का विकास हो-- 
वानप्रस्थाश्रम--विवाह की आयु-मर्यादा हो--वानप्रस्थ- 
वृत्ति--संन्यास-आश्रम । 


सम्वाद और विवाद--आध्यात्मिकता और नैतिकता-- 
एकता में आनन्द--शैतान का शिष्य--आस्तिक कौन है?-- 


CC-0.In Public Domain. Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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नियति और पुरुषार्थ--मानव और क्षुधा पिपासा--मानवता 
का आरम्भ--क्रान्ति के लिए तीन बात--एकता के आधार पर 
समानता--माक्से के तीन संकल्प--क्रान्ति अन्तर्राष्ट्रीय हो-- 
आज सशस्त्र क्रान्ति असम्भव--क्रान्ति की प्रक्रिया--वेज्ञानि- 
कता का अथं--संघप नहीं, सहयोग-हिसा अनिवायं नहीं-- 
शक्ति का अधिष्ठान कहाँ ?--भेद का निराकरण ही हमारी 
कसौटी-छेनिन का अनुभव--क्रान्ति कव सफल होती 
है ?--अपराध का प्रतिकार: अपराधी को क्षमा--हृदय- 
परिवर्तेन की प्रत्रिया--गांधी : माक्स का उत्तराधिकारी 
फोकनेर का सं देश--वरग-संघ्ं का प्रशन---निष्क्ष । 
६. कान्ति-दिचारः सावसंवादी प्रयोग का अवलोकन १४०-१४९ 
माक्स की विशेषता--नये अर्थशास्त्र का निर्माण 
पहले के दो प्रकार के अर्थशास्त्री अतिरिक्त मूल्य का 
सिद्धान्त--शोषण केसे होता है ?--ह्राम की कमाई--जितनी 
ताकत, उतना काम--प्रतिद्न्दिता का हरू समाजवादी 
परिस्पर्धा--अगला कदम : श्रम हमारा कतंव्य-निष्कषं। 


७. सर्वोदय और साम्यवाद १५०-१५८ 
साम्यवाद का प्ररन--क्रान्ति की प्रक्रिया केसी हो -- 
अहिसा और विवशता--हिसा का समर्थन कोई नहीं करता-- 
विवशता अवसर में वदले निर्भयता. की युक्ति---आरंभ 
केसे करे ?--गांधी की प्रक्रिया का विनोबा द्वारा प्रयोग-- 
=” अमीरों का हुदय-परिवतंन-सूँजीवादियों की भूमिका--भूदान 
की प्रक्रिया का वास्तविक अथं । 


८ क्रान्ति का अर्थ १५९-१८० 
चारित्र्य का आरम्भ--समचय : हमारा रक्ष्य 
दुदिय-१रिषर्तन0का्मूक वआा्धार+=परसिबरतब्ररद/ साध्य! भोर 
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साधन--साधन मे साध्य छिपा हो--साध्य-साधन मे साधम्ये 
हो--अहिसा की क्रान्ति ही व्यावहारिक--अहिसा के प्रकार में 
अन्तर--अहिसा की ब्रत में परिणति-सह-भोजन और सह- 
उत्पादन-सह-उत्पादन का अर्थ--उत्पादन की प्रेरणा-- 
जीविका से वृत्ति मं परिवर्तन--पूंजीवाद का संदर्भ--यन्त्री- 
करणः प्रभापीकरण--बटन दबाने का अर्थशास्त्र-मानवीय 
मूल्यों का ह्वास--न्यक्तित्व-विकास के तीन प्रकार--उत्पादन 
और संजीवन-यंत्र से कळा का विकास असम्भव--पश- 
शक्ति का भी विकास हो--मानव की दोहरी सत्ताएं-- 
आथिक संयोजन और पशु--एक-एक पशु की समाप्ति 
गुण-विकास के लिए उत्पादन--चरून का प्रश्‍न--सर्वोदय- 
समाज में कांचन-मुबित । 
९. छोटे मालिक और कान्ति १८१-१८६ 
आमूलाग्र परिवतेन वांछनीय--छोट मालिकों की 
स्थिति-डाँचा बदलना आवश्यक--मालकियत का बॅटवारा 
होन्ति के अनुकूल भूमिका समाज में ही क्रान्ति हो। 
१०. राजनीति-सम्म्रदायचाद : जातिवाद १८७-२१६ 
एकता का स्फुरण--छोकसत्ता और लोकनीति--राज्य- 
` शास्त्र की आकांक्षा--अप्राकृतिक विभाजन--राजा विष्ण 
का अवतार--राज्य का अधिष्ठान : लोकसत्ता-राजा को 
अनियंत्रित अधिकार--तीन सिद्धान्त-शास्त्री--लोकसत्ता का 
मूल---लोक' की व्याख्या--जोकसत्ता का आधार--आस्तिकता 
या मानव-निष्ठा--देवों और राक्षसों की परम्परा-- °> 
2 आस्तिकता की व्याख्या--पक्ष और लोकसत्ता--चुनाव का 
डी पुद्ध--हरवोग का राज्य--लोकप्रियता का नीलाम. 
' स्वराज्य की मूल बात--तिलक की व्याख्या--राज्य और 
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की चिन्ता--वहुमत-पद्धति से राजा को लाभ--पक्ष-पद्धति के 
दाष--पक्षनिष्ठा और छोकनिष्ठा--सम्प्रदाय-निष्ठा--सम्प्र- 
दाय का लक्षण--प्रलोभन और जवरदस्ती--सम्प्रदायवाद 
का राक्षस--हिन्दू'' शब्द अव्याख्येय--सम्प्रदायवाद : 
जातिवाद की सन्तान--जाति का लक्षण : जो जाती नहीं-- 
उच्च-तीच की भावना--पवित्रता की सीढ़ियाँ--जाति का 
भूक: अस्पृश्य भावना--अस्पृश्य की मनोवृत्ति-तीसरा 
रास्ता ही बया ?--प्रति-सम्प्रदायवाद निदान नहीं । 
११. राजनीति से लोकनीति की ओर २१७-२३४ 


राजनीति में जातिवाद-पार्लमेण्ट हारा करन्ति 
असम्भव--राजनीति के अनेक रूप--विकेन्द्रित राजनीति 
लोकनीति नहीं--आधथिक और राजनीतिक इकाइयाँ- 
लोकसत्ता का मार्ग--स्थानीय स्वराज्य और पक्षभेद-- 
स्वयंपूर्णता की आवश्यकता--भाषावाद का खतरा--लोक- 
शाही की बुनियादें कब बदलेगी ?--उम्मीदवारी को 
समाप्ति--भय के तीन स्थान--सत्ता का विकेन्द्रीकरण 
वोटों की विक्री और अपहरण--वतंमान लोकशाही के 
त्रिदोष--गुंडातत््व का जन्म क्यों हुआ ?--दंड-निरपेक्ष . 
राज्य का अथ--लोक-सम्मति का अधिष्ठान-ग्राम की 
प्राथमिक इकाई--लोकसत्ता और सत्याग्रह--आत्मवळ का 
आधार--सत्याग्रह : कब और क्यों ? । 

१२. स्त्रियों का सहनागरिकत्व २३५-२४७ 
~ नारी: क्रम-विक्रम की वस्तु--ब्रह्मचयं का सामाजिक 
` अर्थ--सह-जीवन की दो शते--सहनागरिकत्व का विचार 
नीति के दो मानदण्ड-स्त्री के लिए ब्रह्मचयं का तिषेध-- 
ब्रह्मचयं का गलत अर्थ--मातृत्व की दृष्टि--मनुष्यत्व 
के आधार पर नागरिकत्व--अहिसा का. मुखत सिद्धान्त 
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जगन्माता रक्षणाकांक्षिणी क्यों ?--तारी स्वरक्षित बने-- 
नारी-जीवन की अनथ-परम्परा--पुरुषों के लि तीन सुझाव-- 
ब्रह्मचारिणी पवित्र मानी जाय--नारी तत्त्वनिष्ठा का संकल्प 
करे--कृष्ण-द्रौपदी का आदर्श वांछनीय। 


१३. संस्था ओर अहिसक संगठन २४८-२५९ 
संस्थाओं का मोह--सिंद्धान्तों की प्रगति में बाधा-- 
गांधी सेवा-संघ--संस्थाओं का निर्माण और विसर्जन-- 
संस्थाओं के दो प्रकार--सेनिक-संस्थाएं--संविधानात्मक 
संस्थाएं--अहिसक संगठन--न विधानात्मक, न व्यकितनिष्ठ-- 
सवका स्वागत--रचनात्मक कार्यं क्रान्तिकार्य है ?-- 
खादीवारी मिळ-मालिक--विनोबा का आवाहन । 
१४. व्रत-विचार २६०-२८८ 
साधन ही साष्य--सत्य--अहिसा--अस्तेय--अपरि- 
ग्रह---्रस्टीशिप का विवेचन---ट्रस्टी शिप के दो पहलू--संयोजन 
के तीन कदम--ब्रह्मचय--लोक-संख्या का प्रश्‍न--शरीर- 
श्रम--अस्वाद--सवंधमं-समानत्व--स्वदेशी--स्प्श-भावना । 


१५. राष्ट्रीय आन्दोलन का इतिहास २८९-३०७ 


दो प्रकार को प्रवृत्तियाँ-सशस्त्र क्रांति की चेष्टा-- 
वहावियों का आ्दोलन--प्राचीन व्यवस्था लौटाने की 
चेष्टा--त्रासुदेव बळवंत फडके--धामिक पुनरूज्जीवन का 
प्रयास--राजा राममोहन राय--ब्राह्मःसमाज और प्रार्थना- 
समाज-अंग्रेजों का अंधानुकरण--संयद अहमद खाँ-_ ०. 
पहला अखिल भारतीय आन्दोलन--कांग्रेस की स्थापना--. 
राष्ट्रीय अहंतावाद-आर्य-समाज की स्थापना--थियासाफिकल 
सोसाइटी--रामकृष्णदेव परमहंस-_स्वामी विवेकानन्द 


राजनीतिक आन्दोनों का जन्मः “नी 
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शब्द की घोषणा--देश के प्रथम 'छोकमान्य'--स्वदेशी और 
वहिण्कार--'कामायाटामारू' प्रकरण--होमरूल आन्दोलन 
गांधी द्वारा राजनीति में धर्म का प्रवेश-सत्याग्रह और 
असहयोग--वहुमत नहीं, सर्वमत की माँग---आथिक क्रान्ति : 
भूदान-यज्ञ--संस्कृतियों का एकीकरण--निःशस्त्र प्रतिकार 
की दीक्षा--राजनीति और अर्थनीति में अहिसा। 


१६. भू-दान-यज्ञ नख-दपंण में ३०८-३११ 
१७. सू-वितरण और उसकी समस्याएँ ३१२-३१८ 


जोतनेवाछों की मालकियत--उत्पादन की भूमिका में 
क्रान्ति--दान होते ही भूमिहीनों का स्वत्व--जनतात्मा का 
साक्षात्कार-सरकारी जमीन का प्रश्‍न--पारस्परिक विशवास 
को प्रक्रिया-सहयोगी खेती का प्रश्‍न--जोतनवाळे से भी 
दान--काम टालन की मनोवृत्ति नालायकों को जमीन 
क्यों ? वितरण की तीन मुख्य वाते । 


१८. आहिसक क्रान्ति को प्रक्रिया ३१९-३२५ 
विचार अपौरुषेय है--भूदान की व्यापक भूमिका-- 
लोकशाही की जडं दृढ़ करना आवश्यक--लोकशाही की 
गुणात्मक आधार-शिलाएं--साधन-शुद्धि का आग्रह--हृद्य- 
परिवर्तन की क्रान्ति--गांधी की प्रक्रिया--जीवन में क्रान्ति 

कसे हो ? । 

१९. सर्वोदय क सांस्कृतिक आधार ( १) ३२६-३४२ 
मूखंस्य नास्ति ओषधम्‌ ! विज्ञान और राजनीति 
दो-मुंही राजनीति-शेतान से भी दो कदम आगे- 
. विभूति-योग-विज्ञान की भूमिका क्या हो ?--माक्सं के 
दो सिद्धान्त--सन्त, वीर और नागरिक--काल भगवान 
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की विभूति--विश्वात्मा और लोकात्मा--माक्‍्स की विश्ञे- 
पता-सँनिकता का निराकरण--शस्त्र का सांस्कृतिक मूल्य 
समाप्त--जनता की आवद्यकता--स्वाथ' और 'हित' 
: का अन्तर--माक्सं का क्रान्ति-दर्शन--कृषि-प्रधान अर्थ 
कास्व--नागरिक की क्रान्ति--क्रान्ति. की प्रक्तिया--विनोवा 
को सफलता । 
२०. सर्वोदय के सांस्कृतिक आधार (२) ३४३-३६७ 
'संस्क्कति' का अर्य--यूनानी दंतकथा--सुख-दुःख वाँटने 
की कला--मांस्कतिक समस्या--क्रान्तियों के सुपरिणाम-- 
वेश्या-व्यवसाय की समस्या--सामाजिक ब्रह्मचर्य--प्ररणा का 
सांस्कृतिक मूल्य--आज की समस्या--पूंजीवाद के दोष-- 
समाजवाद का जन्म--मानवीय विभूति का विज्ञान--जीवन 
का सर्वोदय-दशेन--क्रान्ति का 'विभूति-योग'--मतुष्य के तीन 
लक्षण-यन्त्र के पक्ष-विपक्ष का प्रश्‍त--उत्पादन की प्रक्रिया 
केसी हो ?--पूँजीवादी उत्पादन--उपयोग के लिए उत्पादन-- 
विश्व-कुट्म्व-योग--यान्त्रिक उत्पादन की प्रेरणाएं-विचार 
के क्षेत्र मे संचर्ष-लोकशाही की दुदेशा--विनोबा का मार्ग--- 
लोकशाही का आध्यात्मिक मूल्य--क्रान्ति का अन्तिम कदम-- 
असफलता को चिन्ता अवांछनीय। 


२१. सामाजिक मूल्यों की मीमांसा ३६८-३७५ 
कला का जन्म--जीवन-कला का उद्देश्य : सहानु- 
भूति--पहलछा कदम कौन उठाये ?--ताहि वोउ तू फूल =. 
सामाजिक जीवन में सदाचार--गांधी में प्रतिकार की शक्ति-- 
' पहले दो, फिर छो-उपकार : एक सामाजिक मूल्य-- 
` आदमी नहीं, हैवान ! --साबित इन्सान कौन ?--क्रान्ति के 
लिए तीन बातें आवश्यक--सामाजिक म्यो, की कुसोटी । 
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२२. सामाजिक मल्यो के लक्षण ३७६-३८२ 


फल-निरपेक्ष कतंव्य--फुटकर सुधार अवांछतीय-- 
माक्से के सिद्धान्त--जीविका और जीवन--जीवन में परिवर्तन 
आवश्यक---क््वाथ में विरोब, हित में अविरोव--मल्य के 
पाँच लक्षण--प्रामाणिकता--सावंत्रिकता--निरपेक्षता--स्वत:- 
प्रामाण्य--स्वभाव को अनुरूपता--वत्ति में परिवर्तन 


आवश्यक । 
परिशिष्ट : 

, १. ऑहिसक आक्रमण ओर नेतिक दबाव . ३८३-३८४ 
२. कानून-भंग की सर्यादाएँ ३८५-३८७ 
३. आहिसा की मर्यादा ३८८-३८९ 
४. अहिसा में परिस्थिति-परिवतंन ३९०-३९४ 
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सर्वोदय के दो नियम 

- ` ` "एक सादी बात हम समझ लेंगे, तो सबका हित 
सधेगा । हरएक दूसरे की फिक्र रखे, साथ ही अपनी फिक्र 
एसी न रखे कि जिससे दूसरे को तकलीफ हो । इसीको 
सर्वोदय कहते हें । 

सर्वोदय का यह एक बहुत ही सरल और स्पष्ट अर्थ 
हे और उसीसे यह प्रेरणा मिलती है कि हमें दूसरे की 
कमाई का नहीं खाना चाहिए, हमारा भार दुसरे पर नहीं 
डालना चाहिए । हमें अपनी कमाई का तो खाना चाहिए, 
लेकिन यदि हम दूसरे का धन किसी तरह से ले लें, तो 
उसे अपनी कमाइ नहीं कहा जा सकता। कमाई का अर्थ 
है : प्रत्यक्ष पेदाइश । 


ये दो नियम हम अपना लें, तो सर्वोदय-समाज का 
प्रचार दुनिया में हो सकेगा । 


--चिनोबा 
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लवो = ह्य 6 न्‌ 
[दय=द्श 
गांधी-युग १.१३; 
यह युग गांधी का युग है। इसलिए आज का सारा वातावरण, सारी 


पृथ्वी, एक तरह से, उनकी सत्ता से भरी हुई है। हम लोग आज जितनी 
समस्याएं अपन सामने उपस्थित देखते है, वे सारी-की-सारी समस्याएं गांधीजी 


. के इस दुनिया में आने के वाद की समस्याएं हें। इसलिए पहले जो रूप लेकर 


समस्याएं हमारे सामने आती थीं, उनसे बिलकुल अलग रूप लेकर आज वे 
सामने आती हें। चाहे वे अन्तर्राष्ट्रीय समस्याएं हों, चाहे राष्ट्रीय हों, राज- 


. नेतिक हों या आथिक। समस्याओं का रूप गांधीजी के बाद.बिलकुल बदल 


गया है। 
विचार अपोरुषेय हे 


आज का युग गांधी का युग है। फिर भी जव मे कोई विचार आप लोगों 
के सामने पेश करूँगा, तो आप उस विचार को 'गांधी-विचार' और 'गांधीतर 
विचार , इस दृष्टि से न देखिये। विचार, विचार है। वह अपौरुषय होता 
है। विचार न गांधी का है, न माक्स का । विचार न समाजवादी होता है, न 
सर्वोदयवादी। विचार केवल विचार होता है। जिस प्रकार शब्द आकाश 
का गुण है, उसी प्रकार विचार मनुष्य का विशेष लक्षण है। विचार मानव- 
व्सपी होता है । इसलिए जो भी शुद्ध विचार है, उसे आप अपौरुषेय मानें, फिर 
उसको किसीने भी अभिव्यक्त क्यों न किया हो । हमारे यहाँ इसकी एक 
मर्यादा है। लोगों ने उसके भिन्न-भिन्न प्रकार के अथे लगाय, परन्तु वेसा 
उसका अथं नहीं है। वेदों के बारे म ऐसी एक धारणा हो गयी है कि वेद 


ईष्वरःप्रणीत हे ।॥ क्या उसने स्वयं इन वेदों को लोगों के सामने गाया या 
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बतलाया या पढ़ा ! बुद्धिवादियों के मुकुट-मणि भगवान्‌ शंकराचार्य ने अपने 
गीता के पनद्रहवें अध्याय में 'वेदान्तकुल्‌ वेदविदेब चाहम्‌’ ( १५: १५ ) 
याने वेदान्तकृत्‌ मे हें” इलोक का भाष्य करते हुए लिखा कि वेदान्तकृत्‌ 
का अर्थे है कि वेदों का प्रथम प्रवक्ता मे हैँ। ज्ञान को मेन अभिव्यक्त किया । 
मे उसका निर्माता नहीं हे । एक बहुत बड़ी वस्तु यह है कि ज्ञान का कोई 
निर्माता नहीं होता । 

ज्ञान वस्तु-तंत्र होता है। किसीकी वुद्धि मे वह अभिव्यक्त होता है और 
किसीकी वाणी से वह प्रकट होता है। 

सर्वोदय में सबसे वडी आवश्यकता वौद्धिक अनाग्रह की है। विचार को 
हम आकाशव्यापी माने । दुनिया मे आज जो समस्या है, वह वैचारिक 
समस्या है। 

रमण महपि, श्री अरविन्द और ऋष्णमूर्ति जैसे आधुनिक आध्यात्मिक 
महापुरुषों ने यही मत व्यक्त किया हैं कि इस युग की जो समस्या है, वह न 


तो उतनी आधिक या राजनैतिक है, जितनी कि वैचारिक है। जहाँ महान्‌ . 


विचारों की एकवाक्यता होती है, वह अक्सर सद्विचार होता है। यों तो 
सम्मति ही अक्सर सद्विचारों की, यथार्थ विचार की, योतक हुआ करती 
है। जव सव लोगों की राय एक हो जाती है, तव वह उनमें से किसी एक का 
ही विचार नहीं रहता, वह भगवान्‌ का विचार हो जाता है। 
'वाद' की नहों, 'विचार' की समस्या 
दुळसीदासजी की रामायण में एक जगह कहा है कि सुमति और कुमति 
सवके हुदय में, सवके 'उर' में होती है। सुमति की परख 'सम्मति' है और 
कुमति की परख 'विमतति' है। जहाँ पर मेरा मत 'मेरा' होता है और आपका 
मत आपका? होता है, वहाँ 'मत' प्रधान नहीं होता, मेरा” और तेरा! प्रधन 
हो जाता है। विशेषण प्रधान होता है, विशेष्य गौण हो जाता है। मेरा मतः 
. में मेरा' पर जोर है। तेरा मत' मे तेरा” पर जोर है। 'मेरा' और तेरा” 
दोनों जहाँ समाप्त हो जाते हे और जहाँ मत ही रह जाता है, वहाँ समन्वय 
' होता है। उसे 'सम्मति' कहते ह। जहाँ सुमति तहे सम्पति नाना 
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'सम्पत्ति' में भी यही अथं है कि जहाँ पर सारी चीजे सम्यक्‌ रूप से सवको 
उपलब्ध होती हें, वही 'सम्पत्ति' है। सम्पत्ति का मतलब यह्‌ नहीं है कि हमको 
तो खूब भिल जाय, पर दुसरे को कुछ न मिले । सम्पत्ति का अर्थ यह है कि 
सबको सारी चीजें सम्यक्‌ रूप से प्राप्त होती हे । क्योंकि ऐसा न हो तो वहाँ 
विपत्ति आती है। जहाँ अलग-अलग प्रकार की उपलव्धि है, विप्रतिपत्ति है, 
विरोध है, वहाँ दुःख होता है, संकट होता है। जहाँ सम्पत्ति होती है, वहाँ 
सम्मति होती है। यह वह समस्या नहीं है, जिसे आप आथिक या साम्पत्तिक 
कहते हें। आज की दुनिया की सबसे बड़ी समस्या, प्रधान समस्या, है 
विचार की समस्या, जिसे लोगों ने 'वाद' की समस्या कहा है। 

विचार में जब आग्रह आ जाता है, तब वह 'सम्प्रदाय' में परिणत हो जाता 
है और सम्प्रदाय में जब आवेश और उन्माद आ जाता है, तब वह 'वाद' में 


* परिणत हो जाता है । 


आपने कभी-कभी सुना होगा कि विचारों का संघर्ष हो रहा है! । अब 
यह विचारों का संघर्ष” एक विरोधाभास है । विचार भी हो और संघर्ष 
भी हो, यह हो नहीं सकता। विचारों मे जब दंगल होने लगता है, तो सारे 
विचार 'वाद' में परिणत हो जाते ह । 


आग्रह नहीं, निष्ठा आवश्यक 


यह विचार-शिविर है। अतः हमारे मन में कोई आग्रह न हो, निष्ठा भले 
ही हो। निष्ठा अळग वस्तु है, आग्रह अलग। निष्ठा में विचारों का दंगल 
नहीं होता। विचारों का दंगल जहाँ होता है, विचारों का संघष जहाँ होता 
है, वहाँ एक विचार दूसरे विचार के मुकाबले में खड़ा हो जाता है और फिर 
वहाँ एक विचार की जय और दूसरे विचार की पराजय, का उद्देश्य होता है। 
ख़समें से तत्त्व निर्णय या सत्य तक पहुँचने की किसीकी इच्छा नहीं रह जाती । 
मेरा विचार अगर मेरा है और आपके विचार के मुकाबले में खड़ा है, तो 
किसका विचार जीता, यही हमारे सामने सवाल होता है। 

उसमें से दूसरी बुराई यह पेदा होती है कि हम दुसरे का जवाब सोचने 


में ही सारा समय बिता देते है। आपका सवाल है, मेरा जवाब है। सवाल 
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भी खड़ा है, जवाब भी खड़ा है। जवाव सोचने में दोनों का सारा समय बीत 
गया, तो समस्या की तरफ ध्यान देने के लिए फुरसत ही किसीको नहीं है। 
जीवन किनारे रह गया, समस्याएं किनारे रह गयीं। आपका सवाल ओर 
मेरा जवाब, इसीमें सारा समय बीत गया। भगवद्गीता में ऐसे लोगों को 
'वेदवादरताः' ( २: ४२.) कहा है। ये सब वेदवादी हें, ये वेदान्ती नहीं 
हें। इनको सिद्धान्त से कोई मतलब नहीं होता । 

इसलिए आप कहीं निरुत्तर हो जायें, तो नस्नतापूर्वक यह स्वीकार कर 
लेना चाहिए कि हमारे पास उत्तर तो नहीं है, लेकिन हमारी बुद्धि का समा- 
घान भी नहीं हुआ है। वौद्धिक समाधान विरूकुल अलग चीज है और 
दलील से दूसरे की दलील काटकर उसको निरुत्तर कर देना बिल्कुल अलग 
चीज है। निरुत्तर करना तो एक तरह का दंगल है। उस दंगल में जिसके 


पास पेंच की जितनी ज्यादा शक्ति होगी, जो अधिक तके-कुशल होगा, वह दूसरे 


को निरुत्तर कर सकता है। 


हम विचार तो अवश्य करे, लेकिन इस दृष्टि से करें कि दूसरों के सामने 
जो प्रश्‍न उपस्थित होते हे, उनको पहले अपने प्रश्‍न मान लें । 'ये प्रश्‍न मेरे 
प्रश्‍न हे, अव मुझे अपनी बुद्धि को समाधान देना है, तो किस प्रकार से में इन 
प्रसनों का विचार करूँ, इसमे दूसरों से किस प्रकार सहायता छ--इस तरह 
से विचार करं। 


आज की दुनिया की समस्या विचार की समस्या है और विचार को अगर 
दुनिया म प्रस्थापित करना है, तो सम्प्रदाय और वाद का निराकरण करना 
होगा । इसका आरम्भ प्रथम पुरुष से करना होगा । प्रथम पुरुष' को हिन्दी में 
“उत्तम पुरुष कहते हे । भगवद्गीता में कहा है--उत्तमः पुरुषस्त्वन्यः परसा- 
्मेत्युदाहृतः' ( १५ : १७ ) । यही उत्तम पुरुष है। जब प्रथम -पुरुष' नञ्ज 
होकर अपने से आरम्भ करता है, तो वही उत्तम पुरुष' हो जाता है। हम 


विचार का आरम्भ, याने बौद्धिक अनाग्रह और बौद्धिक निष्ठा का आरम्भ, _ 
_ अपने से कर | दुनिया मे आज जितने प्रमुख वाद हमारे सामने खड़े हें। | 
उन वादों का हमं खण्डन नहीं करना है, उन वादों का समन्वय करना है। | 
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चेचारिक भूमिका सें भी अहिंसा 


गांधीजी ने हमें जो विचार दिया, उसकी सवसे बड़ी विशेषता यह है कि 
उनकी वैचारिक भूमिका में भी अहिंसा है। दूसरों के विचारों का निराकरणे 
करना है, दूसरे विचारों को दुनिया में परास्त करना है और अपने विचार 
की प्रस्थापना करनी है, इस भूमिका को उन्होंने कभी भी स्वीकार नहीं किया । 
गांघी-सेवा-संघ के सावली ( मध्यप्रदेश ) के सम्मेलन में जव यह विचार 
आया कि गांधीजी के विचारों का प्रचार करने के लिए, 'गांधी-वाद' का 
प्रचार करने के लिए, कोई योजना बनायी जाय, तब गांधीजी ने एक बात, 
हम लोगों से कही, जो अन्त तक हम लोगों के कान में गूंजती रहेगी। उन्होंने 
कहा कि “गांधीवाद जेसी कोई चीज कम-से-कस मेरे दिमाग में तो नहीं है। 


"किसी नये घाद की या सम्प्रदाय की स्थापना करने के लिए सें दुनिया सें 


नहीं आया हें । मेने ऐसा कोई उपद्रव नहीं किया है।” यह एक एसी बात 
उन्होंने कह दी, जिसे दुनिया के सारे वुद्धिवादियों को बहुत नम्रतापुवक 
अपना लेना चाहिए । 

वुद्धिमान्‌ लोग, प्रोफेसर, वकील, डॉक्टर, अखवारनवीस, संस्कृत के 
पण्डित आदि अक्सर कहते हें कि आप अगर अपनी वात बुद्धि से, विचार से 
हमको समझा देंगे, तो हम मानेंगे, दुसरी तरह से नहीं मानंगे। एक वुद्धिमान्‌, 
विचारशील मित्र ने तो थहाँ तक कह डाला था कि “आपका गांधी वेचारिक- 
क्षेत्र मे untrained int€]lect है, याने वह 'दीक्षित' नहीं - है, आधुनिक 
विद्यासम्पन्न नहीं है, उसकी प्रज्ञा अशास्त्रीय है। हमें आप बुद्धि से गांधी की 
बात समझा सकगे, तो मानेंगे ।” 

मैंने कहा, “तब या तो आप मुझे समझा देंगे या में आपको समझा दूंगा । 
और फिर जो समझ जायगा, वह दूसरों को समझाया ।' 

कहने लगे, “नहीं, यह नहीं । दुनिया में आम जनता समझाने से मानने- 
वाळी नहीं हे 

भेने कहा, “आपने तो बुद्धि का आधार यहीं छोड़ दिया । आपका तो 
बुद्धि में विश्‍वास ही नहीं है ।” - 
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चे मुझसे कहने लगे, “आप हजार कीजिये, ये सत्ताधारी और सम्पत्ति- 
घारी समझाने से माननेवाले नहीं ।” 

मॅन पूछा, “तब क्या करना होगा?” 

कहने लगे, “इनको तो डंडे से दुरुस्त करना होगा ।” 

“तब तो” मेंने कहा, “आरम्भ अपने से ही करना चाहिए। फिर आप 
क्यों कहते हे कि आपको समझाना चाहिए ? आप अपने लिए तो कहते हें कि 
मुझे समझाना चाहिए और दूसरों के लिए कहते हे कि इनको समझाने से काम 
नहीं चलेगा, उनके तो सिर ही फोड़ने पड़ंग।” 


बुद्धि-निष्ठा के लक्षण 

बुद्धि-निष्ठा का प्रथम लक्षण यह है कि मनुष्य को अपनी वुद्धि में जितना 
भरोसा हो, उतना ही दूसरे की बुद्धि में भी होना चाहिए। नहीं तो हम उसे 
बुद्धिनिष्ठ केसे माने ? जो केवल अपनी बुद्धि में भरोसा रखता है और दूसरे 
की बुद्धि में भरोसा नहीं रखता, उसमें बुद्धि का भरोसा ही नहीं है। वह 
बुद्धिवादी है, बुद्धिनिष्ठ नहीं है, बुद्धियोगी नहीं है। “ददामि बुद्धियोगं तम्‌' 
( गोता १०: १० ) में बुद्धियोग देता हृ, भगवद्गीता ने कहा, बुद्धिवाद 
देता हैँ नहीं कहा। 

बुद्धि-निष्ठा का और एक लक्षण । 

एक स्टेशन पर एक दफा एसा मौका आया कि एक मित्र की मोटर हमें 
ट्रेन पर चढ़ानी पड़ी। नदी मे बहुत बाढ़ थी। स्टेशन-अधिकारी के पास एक 
दोस्त को भेजा। वह लौटकर कहने गा कि “वह तो 'ैगन' देता ही नहीं 
है। इतनी जल्दी वेगन' मिल नहीं सकती कि हमारी मोटर यहाँ से वहाँ 
पहुँच जाय और वहाँ हमें तुरन्त मिल जाय। मेने बहुत समझाया कि हमें 
अभी जाना है, नदी में बाढ़ है।” हि 

दुसरे मित्र बोळ उठ, “सौ रुपये का नोट क्यों नहीं दिखा दिया? फौरन 
मान लेता ।” 
` सो रुपय के नोट से कंसे मान लेता ?” मेने पुछा, “अभी उसके पास 
वेगन' ही नहीं है, तो वह सौ रुपये के नोट मे से कहाँ से आ जाती ?” 
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उसने कहा, “ऐसा माई का लाल दुनिया में अव तक पैदा ही नहीं हुआ है, 
जो सौ रुपये का नोट लेकर भी न माने!” 

यह व्यक्ति धनवान्‌ था । धनवान्‌ का धन में इतना विश्वास ! 

एक अन्य व्यक्ति कहने लगा, “मुझे क्यों नहीं ले गये ? जरा आँख दिखाता 
और डंडा दिखाता, तो फौरन आपको 'वेगन' मिल जाती ! ” 

जिसके पास डण्डा है, उसका डण्डे में इतना विश्वास ! और जिसके पास 
बुद्धि है, चाहे कॉलेज का प्रोफेसर हो, चाहे दूसरा कोई वुद्धिवादी हो, उसका 
दो ही बातों में विश्वास है। कभी कहता है, “वगैर पैसे के काम नहीं होगा ।” 
कभी कहता है, “वगर तलवार के काम नहीं होगा और बुद्धि से तो कभी होगा 
ही नहीं।'” 
व हमारा भरोसा अगर बुद्धि के सिवा अन्य सारी सत्ताओं पर हो, तो हम 

विचार केसे करेंगे? विचार के लिए सबसे आवश्यक बात यह है कि हमारा 

विश्वास अपनी वुद्धि में हो और मनुष्यमात्र की बुद्धि में हो। मनुष्य का 
लक्षण यदि हमने बुद्धि मान लिया है, तो हमको यह भी मान लेना होगा कि 
मनुष्य की सारी शक्ति उसकी बुद्धि म॑ है। 


विज्ञान की सफलता का युग 


आज युग तो विज्ञान का है, लेकिन सत्ता विज्ञान की नहीं है। विज्ञान 
के युग में बुद्धि की भी सत्ता नहीं है और विज्ञान की भी सत्ता नहीं है। इस 
समस्या का समाधान, गांधीजी की प्रक्रिया ( टेक्निक ) के सिवा और दूसरा 
कोई हो ही नहीं सकता। छान्दोग्य-उपनिषद्‌ में वाक्य है, बलं वाव विज्ञानाद्‌ 
भूयः---बल विज्ञान से बड़ा है और संकड़ों विज्ञानवानों को 'एकः बलवान्‌ 
आकंपयते---कॅपा सकता है । आईन्स्टीन को यही अनुभव हुआ। संसार 
के-दुसरे वेज्ञानिकों को भी यह अनुभव हुआ। आखिर में उन लोगों ने लिख 
दिया--हमने अपने वैज्ञानिकों को भी पुलिस की निगरानी में रख दिया है। 
सत्ता पुलिस की है, विज्ञान की नहीं है। सत्ता शस्त्र की है, विज्ञान की नहीं 
है। और साथ-साथ दुनिया के सारे राज्य-नंता इस परिणाम पर भी पहुंचे हें 
कि शस्त्र की सत्ता का युग समाप्त हो रहा है। नतीजा यह हे कि विज्ञान तो 
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सावंभौम हो गया, लेकिन मनुष्य की संस्कृति उसके साथ कदम नहीं मिला 
पा रही है। एक प्रमुख ईसाई धमंगुरु ने लिखा है कि--यह विज्ञान की 
विफलता का युग है। पर असल मं तो यह विज्ञान की सफलता का युग है और 
संस्कृति की विफलता का युग है। हमारी संस्कृतियाँ, हमारी सभ्यताएं (मे 
बहुवचन में प्रयोग कर रहा हूँ ) विज्ञान के साथ कदम नहीं मिला सकी ह । 


*एकाकी न रमते 


यह हमारी प्रधान समस्या है। इस समस्या को उपनिषद्‌ ने दो वाकयों 
में संकेत के रूप में रखा है। 

बृहदारण्यक-उपनियद्‌ में वर्णन आता है कि आत्मा पहले अकेला था। 
“एकाकी न रमते ।' अकेलेपन में उसकी तवीयत ही नहीं लगती थी । 

जेल में हमें जब डराना-धमकाना होता था, तो सुपरिटंडेंट कहता था, 
एकान्त कोठरी में तनहाई में भेज दूँगा । “तुमको अकेला रखेंगे, जहाँ किसीसे 
नहीं मिळ सकोगे।” वड़ा डर लगता था कि अकेले रहेंगे, तो क्या होगा ५ 
याने अपने ही साथ रहेंगे, तो क्या होगा ? आदमी को सवसे बड़ा डर यह है 
कि मे अपने साथ रहेगा, तो कंसे जीऊँगा। संगति की इच्छा उसकी एक बहुत 
बड़ी आकांक्षा है। 

` एकाकी न रमते। अकेले तबीयत नहीं लगती, दुसरे की जरूरत हैं। 

जव तक दुसरा न हो, तव तक हमें चेन नहीं है। इसे मनुष्य की सामाजिकता 
कहते हे। उपनिषदों ने अपनी भाषा में लिखा, समाजशास्त्री अपनी भाषा में 
लिखते हे। लेकिन यह स्वभाव है कि मनुष्य को अकेले अच्छा नहीं लगता, 
उसे दूसरे की जरूरत होती है। दूसरे के सान्निघ्य की और दूसरे की संगति 
की आकांक्षा में से मनुष्य का चारित्र्य, मनुष्य की सभ्यता और मनुष्य की 
सामाजिकता का आरम्भ होता है। 


कायरता के हाथ में हथियार 


तक - न दूसरा वाक्य भी बृहदारण्यक-उपनिषद्‌ का ही है । वाक्य इसी तरह शुरू 
हुआकि गीत्मा पहले अकेला थि?! अर्ध उसकी व्या र हैं”? के अकेला ही 
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तो हूँ न? कोई दूसरा तो यहाँ नहीं है?” क्यों ? द्वितीयाद्‌ वे भयं भवति । 
दूसरा हो तो डर लगता है। लड़के से कहा कि अधरे में अकेले जाओ। तो 
वह कहता है, “अकेले नहीं जाऊंगा।” “क्यों?” तो कहता है, “कोई वहाँ 
होगा ! ” उसे डर यह है कि वहाँ कोई दुसरा होगा। पहले तो तबीयत नहीं . 
लगती थी कि कोई दूसरा नहीं है, अकेला हें । अव वह डरता है कि कहीं दूसरा 
कोई न हो ! दो तरह की प्रवृत्तियाँ उसमे हे । पहली आकांक्षा थी कि दूसरा 
हो। दूसरी यह है कि कहीं दुसरा कोई होगा, तो क्या होगा? आज की 
अन्तर्राष्ट्रीय समस्या दूसरे स्वरूप की है। इसका वर्णन हमारे यहाँ के दार्शनिक, 
राष्ट्र-उपाध्यक्ष डॉ० राधाकृष्णन्‌ ने किया है। उन्होंने कहा है कि आज का 
जमाना हथियारवन्द कायरता का है। कायरता के हाथ में हथियार है, 
भीरुता नखशिखान्त हथियारों से लदी हुई है। 


आहसा के हाथ सें गदा 


एक जगह राधाकृष्ण की भाँति सत्य की और अहिसा की मूर्तियां हें । 
अहिंसा के हाथ मं गदा है। अहिसा के हाथ में गदा क्यों है? इसलिए कि 
शस्त्रों का उपयोग शान्ति के लिए होना चाहिए, इसका यह प्रतीक है । 
शान्ति यदि शस्त्रों की शरण में जायगी, तो क्या शान्ति, शान्ति रह जायगी ? 
तब तो सत्ता शस्त्र की होगी, शान्ति की नहीं। शान्ति को भी यदि शस्त्र की 
शरण लेती पड़े, अहिसा को भी यदि गदा की शरण लेनी पड़े, तब तो फिर 
जिसकी गदा बड़ी होगी, उसकी अहिंसा भी श्रेष्ठ होगी। अहिसा तो कही 
रही ही नहीं। वह गदा-युद्ध ही हो जायगा। उसमे अहिसा के लिए कहीं 
स्थान नहीं रहेगा, गदा ही गदा रह जायगी। 


जीवन को सम्पन्नता ओर विपन्नता 


दुसरी चीज है-द्वितीयादू चै भयं भवति। दोनों जगह अलग-अलग 
व्यक्ति हों, यह जरूरी नहीं है। आज में कह रहा हूँ कि नारायण देसाई नहीं 
है, इसलिए तबीयत नहीं लगती । कळ नारायण देसाई से मेरा झगड़ा हो जाता 
है, तो नारायण देसाई है, इसलिए डर लगता है। नारायण देसाई तो वही हे, 
लेकिन उसकी तरफ से भेरा जो रुख था, वह बदरू गया है। 
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उपनिषद्‌ के ऋषि ने यह संकेत किया है कि परायपन की भावना जहाँ 
होती है, वहाँ डर पंदा होता है। जहाँ परायेपन की भावना न हो, जहाँ दूसरा 
अपना हो जाता है, वहाँ जीवन द्विगुणित हो जाता है, सम्पन्न हो जाता है और 
जहाँ दूसरा अपना न हो, दूसरा दूसरा हो, परायेपन की, दूजेपन की भावना 
जहाँ हो, वहाँ वह दूसरा हमारे लिए दुःखद हो जाता है और जीवन विपन्न हो 
जाता है । 

सम्पत्ति और विपत्ति का मेने एक लक्षण प्रारम्भ में बताया था । यहाँ 
मेंने इसकी व्याख्या आपके सामने रख दी है कि जहाँ मनुष्य म॑ परायेपन की 
भावना कम होती है या विलकुल नहीं होती, वहाँ जीवनः सम्पन्न होता है। 
जहाँ परायेपन की भावना अधिक होती है या तीब्र होती है, वहाँ पर जीवन 
विपन्न हो जाता है। 


हृदय-परिवतंन की प्रक्रिया 


निष्कर्षं क्या निकला ? परिस्थिति में से, संस्थाओं में से, समाज-रचनाओं 
में से और मनुष्य की अपनी प्रवृत्ति में से हमें परायेपन की भावना का निराकरण 


करना है। इसलिए गांधीजी ने इस प्रक्रिया को बहुत अन्वथेक और यथार्थ - 


नाम दिया कि हमारी प्रक्रिया हृदय-परिवतंन की प्रक्रिया है। लोगों ने बहुत 
मखौल किया कि हूदय-परिवतंन क्या है? कुछ लोगों ने कहा कि हृदय ही 
नहीं है, तो परिवर्तन कहाँ है? वैज्ञानिकों ने यहाँ तक लिखा है कि “डाविन 
ने हमारे जीवन में से मन को निर्वासित कर दिया और अब ये नये डाविनवारे 
जीवन को ही निर्वासित कर रहे हें।” याने दुनिया में सब कुछ रहेगा, सिर्फ 
जीवन के लिए यहाँ जगह नहीं है। हृदय और मन को किसी भौतिक शास्त्र में 
जगह नहीं मिल रही थी ओर मानस-शास्त्रियों को तो कोई शास्त्री ही मानने 
के लिए तयार नहीं था। आज भी ऐसे बहुत लोग नहीं हे, जो मानस-शास्त्री 
को एक सावित शास्त्री मानने के लिए तयार हें। कहते हे कि आखिर अपने 
मन का ही तो शास्त्री है। प्रयोगशाला में जो विज्ञान है, उससे बाहर विज्ञान 
कहीं है ही नहीं, ऐसा जिन लोगों ने मान लिया, उन लोगों ने गांधी पर यह 
अभियोग्रछग़ाया क्रिय्यह सुप्य अनेज्ञवनिक वाल कहलन हे £कशोंकि मनुष्य. के 
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हृदय से अधिक अवेज्ञानिक और क्या हो सकता है? सबसे ज्यादा अवैज्ञानिक 
मनुष्य का हृदय है। गांधी जव हृदय-परिवतंन की बात कहता है, तो अवेज्ञानिक 
वात कहता है । 

यह्‌ है समस्या का स्वरूप। आज की समस्या वैचारिक समस्या है और 
वेचारिक समस्या के निराकरण की प्रक्रिया मत-परिवर्तन की और हृदय- 
परिवतेन की ही प्रक्रिया हो सकती है। आज मानवीय मूल्यों की स्थापना 
की आकांक्षा है। मानवीय मूल्यों की स्थापना, मनुष्य की बुद्धि और मनुष्य 
के हृदय की मार्फत ही हो सकती है। मानवीय मूल्यों की स्थापना का दुसरा 
कोई माध्यम नहीं है। इस सम्बन्ध म प्रत्यक्ष जीवन में से, आज के अन्तर्राष्ट्रीय 
जीवन में से, एकाध उदाहरण लीजिये। 


गांधी पागल थे ? 


गांधीजी ने १९३९ में हिटलर को एक चिट्ठी लिखी कि तुम लड़ाई मत 
करो और चिल को भी एक चिट्ठी लिखी कि दुनिया में तुम्हारा राष्ट्र प्रमुख 
राष्ट्र है, शस्त्र-दक्ति में सारी दुनिया तुम्हारा लोहा मानती है, तुम शस्त्रास्त्र 
फेंक दो। उन दिनों हम लोग वहीं उनके आसपास रहते थे। लोगों ने कहा 
कि अब तक तो हम समझते थे कि यह आदमी थोड़ा-वहुत विचार कर सकता 
है, इसके दिमाग है। अब यह हिटलर को चिट्ठी लिखता है। यह तो हद हो: 
गयी ! भला इससे भी ज्यादा अविवेक कुछ हो सकता है? लोगों ने कहा 
कि बड़े आदमियों में ऐसा कुछ होता है। एक-एक खब्त उन पर सवार हो जाता 
है, फिर उनके दिमाग का सन्तुलन बिगड़ जाता है। अब वह गांधी था, 
इसलिए ज्यादा कुछ कहने की किसीकी हिम्मत नहीं होती थी। लोगों ने यहाँ 
तक कहा कि इसका मानसिक संतुलन अब नहीं रह गया है। 


आज जवाहर क्या कहते हे? 


जाने दीजिये बेचारे गांधी को, आज जवाहरलालजी क्या कह रहे हे? 
लोगों ने गांधी को पागळ कह लिया। लेकिन उसके बाद आल इण्डिया कांग्रेस 
कमेटी की छो न्रेठक हाई परम, दाह काकी से, जवाहरल/लगी: ने 
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बताया कि व्यवहार ऐसा है, अन्तर्राष्ट्रीय राजनीति एसी है, तो बापू ने जवाब 
दिया था कि “लोग मुझसे कहते हें कि यह तो हवाई किले वनाया करता है। 
लेकिन में आज तक एक वार भी हवाई जहाज में नहीं बेठा हूं । इसी जमीन 
पर रहता हूँ, इसी पर चलता हूँ । में आज आपसे कह्‌ देना चाहता हूँ कि यह 
जवाहरलाल मेरा उत्तराविकारी होनेवाला है और आगे का जमाना एसा 
आनेवाला है कि मेरी वात 'यह' कहेगा । जो वात आज में कह रहा हूँ और 
जिसके लिए लोग मुझे पागल कह रहे हे, वही मेरी बात आगे चलकर जवाहर- 
लाल कहेगा ।” 

आज की अंतर्राष्ट्रीय सभाओं में जवाहरलालजी की इतनी इज्जत क्यों 
हो रही है। आखिर वहाँ जाकर उन्होंने कहा क्या ? यही न कि भाई, हथियार 
मत चलाओ ! अमेरिका से यही कहा, चीन से यही कहा। उस वक्त गांधी | 
की बात मानने को कोई तैयार नहीं था । आज ये सव लोग जवाहरलालजी | 
को इस तरह से मानते हें और उनका एसा स्वागत करते हें, जेसा दुनिया में 
किसी वादशाह का या किसी संत का कभी नहीं हुआ होगा। 

दुनिया में जो ये सारी बातें हो रही हूं, वे गांधी की विभूति का गौरव 
हें, फिर उनका प्रकाश चाहे किसीके भी व्यक्तित्व के द्वारा होता हो--वह 
विभूति, जो आज के युग के साथ समरस हो गयी है, एकरूप हो गयी है। उस 
विभूति का यह गौरव है, जो आज जवाहरलालजी की प्रतिष्ठा के रूप में प्रकट 
हो रहा है। आज समाज में और परिस्थिति में ही यह आकांक्षा है। इसलिए 
फारमोसा में जब यह व्यक्ति कहकर आता है कि फारमोसा तुम्हारे अपने देश 
का एक अविभाज्य अंग है, लेकिन इसे तुम शस्त्रों से मत लो, तो माओ भी 
इसकी बात मान लेता है। कम-से-कम इतना तो सोचता है कि इसकी बात 
विचार करने के योग्य है। 


गोआ की समस्या 
वही जवाहरलालजी जब अपने देश में आते ह, तो गोआ की समस्या के 


बारे में कहते हैं कि “में हथियार नहीं चलाऊंगा ।” लोग पूछते हे, “फौज रखते 
नल, हो औरि-हर्थियी मही? चेरत?" Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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"फौज नहीं रखता और हथियार नहीं चलाता, तो आप कहते कि विव- 
शता है। मेरे पास फौज है, मेरे पास हथियार हे और फिर भी में हथियार नहीं 
उठाता, तो विवशता से तो ऊपर उठता ही हुं । आप मुझे बेवकूफ कह सकते 
ह, लेकिन कायर तो नहीं कह सकते । हाँ, मे यदि यह कहता कि अमेरिका 
के खिलाफ हथियार नहीं उठाता, रूस के खिलाफ हथियार नहीं .उठाता, तो 
आप कहते कि उठा ही नहीं सकते हो । इसलिए तुम विवशता को सद्गुण 
वना रहे हो। विवशता तुम्हारी शक्ति नहीं हो सकती, लाचारी है, मजवूरी 
है, तुम कर कया सकते हो ? लेकिन में तो गोआ के वारे में ऐसा कह रहा हूँ ।” 

जिसके हाथ में सत्ता हो और जो राज्य-नेता रहा हो, वह सामर्थ्यं रहते 
हुए भी हथियार चलाने से इनकार कर दे, एसा तो उदाहरण में समझता हूँ 
कि अशोक के वाद यही हुआ है। इतिहास में ऐसे उदाहरण साधु-संतों के देखने 
को मिलते हं । भीष्म का उदाहरण है, लेकिन उसकी भूमिका बिलकुल भिन्न 
है। आज के अंतर्राष्ट्रीय संदर्भ में जव आप इस वस्तु को रखेंगे, तो आप मेरे 
साथ सहमत हो जायेंगे कि यह एक आकांक्षा आज के युग में है। 

दुसरी तरफ गोआ में हमारे कुछ भाई, जिनकी वीरता, त्याग और देश- 
भक्ति के विषय में किसीको कोई सन्देह नहीं हो सकता और आज हम सव 
जिनके सामने नतमस्तक हो होंगे, गोआ में सत्याग्रह कर रहे हें। सवाल है 
कि आखिर इन्हें सत्याग्रह का ही एक उपाय क्यों सूझा ? फारमोसा में कोई 
सत्याग्रह करने नहीं गया। कोरिया मे कोई सत्याग्रह करने नहीं गया । क्योंकि, 
वहाँ की हवा में और वहाँ की मिट्टी मे ही सत्याग्रह नहीं था । यह सत्याग्रह 
चाहे शवल सत्याग्रह हो या चाहे शुद्ध सत्याग्रह हो। वह सवाल छोड़ दीजिये। 
थोड़ी देर के लिए आप तटस्थ वृत्ति से वस्तुस्थिति को सोचें, तो आपको यह 
मानना पड़ेगा कि इस देश में जव कभी अन्तिम उपाय-योजना का विचार मनुष्य 
के मन में आता है, तो उसके मन में सत्याग्रह का विचार आता है । 


गांधी की विभूति के दर्शन 


इ सलिए मेने आपसे कहा कि इस युग में जहाँ मे देखता हूं, वहाँ सारी 
समस्याओं में से मुझे गांधी की विभूति के ही दशन होते हे । ह्र जगह उनकी 
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सत्ता का भान होता है। आज सत्याग्रह की वैचारिक पकड़ इस देश पर इतनी 
है कि हम जहाँ शस्त्र का उपयोग कर सकते हे, वहाँ भी शस्त्र का उपयोग नहीं 
कर रहे हे। शस्त्र का उपयोग निःशस्त्र प्रतिकारियों के साथ हो रहा है। 
शान्तिमय शूरता दिखानेवाले लोगों पर आसुरी अत्याचार गोआ में हुआ, 
यह दृश्य दुनिया के सामने उपस्थित हुआ। 

दो अलग-अलग उदाहरण हमने देखे । एक तो फारमोसा का, जहाँ 
जवाहरलालजी की बात मानी गयी कि शान्ति से, समझौते से, काम लिया जाय । 
दुसरा गोआ का। जवाहरलालजी का आशय क्या था? दुनिया में आज 
आकांक्षा यह है कि अन्तर्राष्ट्रीय समस्याओं का समाधान युद्ध से न हो, शस्त्र- 
प्रयोग से न हो, विवेक से हो और एक-दूसरे को समझाने-बुझाने से ही हो। 
इस भूमिका पर वे आरूढ़ हो गये। दूसरी तरफ उन लोगों का शास्त्रों में ही 
विश्वास है । जिन लोगों का विशवास न कभी गांधी में था, न उसकी सत्याग्रह 
की नीति में कभी था। उन लोगों को भी आज सत्याग्रह के प्रतिकार के अतिरिक्त 
दूसरे किसी तन्त्र का विचार नहीं सूझता है। 

जीवन को दृष्टि से और समस्याओं की दृष्टि से यह परिवतंन एक 
महत्त्वपूर्ण लक्षण है। ` 

सद्गण का दुरुपयोग 

बम्बई में शराब की एक दूकान में एक खादीवाला बेठा-वेठा शराब पी 
रहा था। मेरे एक मित्र खादी के वड़े खिलाफ थे। कहते थे, “खादी में क्या 
रखा है? उन्हें तो सबूत मिल गया । कहने लगे, “देखो, यह तुम्हारा खादी- 
वाला शराब पी रहा है।” मेन कहा, “हाँ, खादी पहने हुए है और शराब पी 
रहा है, इतना तो मे मानता ही हूं ।” कहने लग, “तब और क्या नहीं मानते ? 
इससे तो हम अच्छे हे, जो खादी नहीं पहनते। कम-से-कम शराब तो नहीं 
पीते ! ” मेने कहा, शराब नहीं पीते, यह तो अच्छा ही करते हो, लेकिन 


) खादी नहीं पहनते, यह कैसे अच्छा हो गया?” कहने लगे, “यह खादीवाला 


शराव जो पी रहा है!” मेने जवाब दिया, “आपकी दृष्टि क्रांतिकारी की 
नहीं है। यह खादीवाला शराव नहीं पी रहा है, यह शरावखोर खादी पहनने 
ya Mafia है 
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लगा है। देखने का फर्क है। खादी के कपड़े को जो सामाजिक प्रतिष्ठा प्राप्त 
हुई, उससे वह्‌ लाभ उठाना चाहता है।” तो कहने लगे, “यह खादी का दुरुपयोग 
करता है।” मेंने कहा, “हाँ, दुनिया में अच्छी चीज का ही दुरुपयोग होता है, 
बुरी चीज का कभी नहीं।” दुर्गुण का भी कभी दुरुपयोग हुआ है? भगवान्‌ 
के नाम का दुरुपयोग होता है कि शैतान के नाम का? दुनिया में जितनी 
अच्छी चीजें हैं, जितने प्रगतिकारक और उन्नतिकारक तत्त्व हे, उन सवका 
दुरुपयोग होता है। अंग्रेजी में एक वाक्य है कि दुर्गुण को जव सद्गुण का 
गौरव करना होता है, तो दुर्गुण सद्गुण का स्वांग रचता है। दम्भ, ढोंग दुग्‌ण 
द्वारा सद्गुण के चरणों में व्यक्त की गयी निष्ठा है। इसलिए जब लोग यह 
कहते हे कि यह झूठा सत्याग्रह है, यह दम्भ है, तो म उसकी गहरी चर्चा में 
नहीं जाता। में यह देख लेता हं कि इस युग का यह लक्षण है कि आज सत्याग्रह 
की नीति समाज में सुप्रतिष्ठित हो गयी है और क्रान्ति की प्रक्रिया में उसका 
स्थान अव अविचल हो गया है। आगे आनेवाली क्रान्ति की जो प्रक्रिया होगी, 
वह सत्याग्रह के अनुरूप होगी। अगर वह सत्याग्रह की ही प्रक्रिया हो, तो 
सबसे बढ़कर होगी, यह आज के जमाने का संकेत है। 


जागतिक समस्या का स्वरूप 


यह है वेचारिक भूमिका में जागतिक समस्या का स्वरूप | वाद, विचार 

और सम्प्रदाय में क्या भेद है? विचार झरने की तरह नित्य प्रगतिशील होता है। 

बहता हुआ झरना जेसे प्रवाहशीळ होता है, वैसे ही विचार में नित्य प्रवाह होता 
है। गांधी ने कहा कि मेरा वाद” और 'सम्प्रदाय' हो ही नहीं सकता, मेरा 
तो प्रवाह है। विचार में प्रवाह होता है, उसमें विकास होता है। विचार जब 
पानी की तरह जमकर बरफ बन जाता है, तब वह सम्प्रदाय या वाद बन जाता 
है। तब उसमे कठोरता और कठिनता आ जाती है। बफे के ढेले जेसे फॅेककर 
मारे जा सकते हें, लगते हे, चोट करते हे, वैसे पानी फॅककर नहीं मारा जाता । 
इसलिए हम यहाँ जो विचार करेंगे, वह नम्मतापुवक, किसी प्रकार का आग्रह 
न रखते हुए करंगे। विचार में पहले आग्रह आता है। आग्रह के बाद 
आक्रमण आ जाता है। आक्रमण म॑ हार और जीत की मनोवृत्ति होती है, 
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जय-पराजय की मनोवृत्ति होती है। हमको किसी विचार की पराजय नहीं 
करनी है, और अपने विचार की स्थापना नहीं करनी है। हमें तो सत्य तक 
पहुंचना है। मानवीय जीवन का जो सत्य हो सकता है, वहाँ तक हमें पहुँचना 
है। हम बुद्धि से नम्नतापूर्वक काम छेगे। वुद्धि से काम लेने मे वाद के बाँध की 
रुकावट है। दुसरी रुकावट यह है कि मनुष्य को 'वुद्धि का अभिमान तो है, 
लेकिन इतना अभिमान है कि वह्‌ उसका उपयोग नहीं करना चाहता । भयवान्‌ 
ने मनुष्य को वुद्धि दी और मनुष्य को भगवान्‌ से शिकायत है कि तूने हमको 
बुद्धि क्यों दी? अब हम इसका वदला लेंगे, इसका उपयोग हम कभी नहीं 
करेंगे। इस तरह से वुद्धि के खिलाफ विद्रोह करने के लिए वह भगवान्‌ के 
खिलाफ खड़ा हो गया है। बुद्धिवादियों का विश्वास या तो सत्ता में है, शस्त्र 
में है या सम्पत्ति में है। बुद्धिवादी का विश्वास बुद्धि में बिलकुल नहीं रह गया 
है। यह कोई वास्तविक और यथाथ बुद्धि-निष्ठा नहीं है। इसमें से यह एक 
अन्तविरोष पैदा हो जाता है, जो अन्तरविरोध हमारे अपने व्यक्तित्व में भी 
आया है। वह अन्तरविरोध हमारे व्यक्तित्व में दो आकांक्षाओं के रूप में भी 
आता है। एक तो, 'एकाकी न रमते? और दुसरा, "द्वितीयाद्‌ वे भयं भवति ।? 
इसका प्रतिविम्ब सामाजिक परिस्थिति में, अंतराष्ट्रीय परिस्थिति में आज 
हथियारवन्द कायरता के रूप में और मनुष्यों के पारस्परिक अविश्वास के रूप 
सें प्रकट है। परिणाम यह है कि विज्ञान तो अंतराष्ट्रीय हो गया, विज्ञान 
सार्वभौम हो गया, लेकिन मनुष्यों की सभ्यताएँ और संस्क्ृतियाँ विज्ञान के 

साथ कदम नहीं मिला पा रही हे। 
संस्क्ृतियों और सभ्यताओं का संबंध मनुष्यों के पारस्परिक. संवंधों से 
op 
तु क्रांति का कार्य द्विविध हो जाता 


परिवर्तन करने की क्षमता, योग्यता, उनमें नहीं आ सकती। इसलिए आरम्भ 
ollectio 


n. 


` होगा, उनकी अपनी वृत्ति मे अगर परिवतेन न हुआ होगा, तो परिस्थिति में 
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अपन हृदय-परिवर्तेन से होता है। हृदय-परिवतंन की प्रक्रिया ही प्रधान 
प्रक्रिया है। कांति की प्रक्रिया के लिए यह गांधी की बहुत बड़ी देन है! 
जमान का रुख इस तरफ को है कि अव समस्याओं का समाधान गांधी की 
प्रक्रिया के सिवा और किसी प्रक्रिया से हो नहीं सकता। इस अथं में इस युग 
की विभूति गांधी हे और यह गांधी का युग है। गांधी हमारे देश का था 
हमारा पिता था, गांधी हमारा सगा-संवंधी था, इसलिए विशेष प्रेम के कारण 
हम यह दावा नहीं कर रहे हृ । लेकिन जव हम यह कहते हें कि गांधी 
ही इस युग का युग-पुरुष था, गांधी के पश्चात्‌ समस्याओं का स्वरूप भी एक 
नयं ढंग से हमारे सामने पेश होता है, तो हमारा आशय इतना ही है कि अब 
मनुष्य राज्य-सत्ता, सस्त्र-सत्ता और धन-सत्ता--तीनों सत्ताओं से कुछ ऊपर 
. उठ रहा है। लोगों ने यह सवाल पूछा था कि लीग आँव नेशन्स और संयुक्त 
राष्ट्रसंघ क्यों असफल हुए ? तो किसीने जवाब दिया, इसलिए कि वे सरकार 
नहीं हें । सवाल हुआ कि “इन्हें सरकार बनाने के लिए क्या करना चाहिए?” 
तो कहा, “इन्हें फौज दे देनी चाहिए ।” “इन्हें फौज--शस्त्र-शक्ति कौन 
देगा ?” “अमेरिका और रूस ?” तब तो कौरव-पाण्डवों की दूत-क्रीड़ा की 
गति होगी । इधर से भीम धमकाता है, उधर से शकुनि चालवाजी करता 
है । ये पासे इस तरह से पलटते चले जायेंगे । इसलिए जवाहरलालजी 
ने वहाँ कहा कि शस्त्र-शक्ति अब हमारी व्यवहार-नीति हो ही नहीं सकती । 
वह तो पुरानी चीज हो गयी। 

शस्त्र-शाक्ति, राज्य-शक्ति और घनःशक्ति में जिन लोगों का विश्वास था, 
वे सब-के-सब अब दूसरी किसी मानवीय शक्ति की खोज में हें, क्योंकि अब 
मानवीय मूल्यों की "स्थापना करनी है ।* ee 


= 


` हरिजन आश्रम, अहमदाबाद के विचार-शिविर में ता० २१-८०५५ का प्रातः-प्रवचन 
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सर्वोदय के बुनियादी सिद्धान्त १९ 


आज के युग की जो आकांक्षा है, उससे सर्वोदय के लिए अनुकूल वातावरण 
पेदा हुआ हे। उस आकांक्षा की पूति के लिए सर्वोदय के सिद्धान्त और नीति 
के सिवा दूसरा कोई चारा नहीं है। सर्वोदय का दर्शन समग्र जीवन के 
लिए होना चाहिए, निरपेक्ष होना चाहिए और सार्वभौम होना चाहिए! उसमें 
देश-काळ की मर्यादाएँ न होनी चाहिए। लोग कालानुक्रम और इतिहास के 
सिद्धान्त में विश्‍वास करते हें। यहाँ काल-क्रम और इतिहास की वात नहीं 
कही जा रही है। कालातीत सिद्धान्त के माने यह है कि सिद्धान्त के विनियोग 
बदलते रहेंगे, उसे लागू करने की पद्धति में परिवर्तन होता रहेगा, लेकिन 
सिद्धान्त नहीं बदलेगा । 


सिद्धान्त पारमाथिक हों 

पुरानी भाषा मे कहूं, तो सिद्धान्त पारमार्थिक होना चाहिए, आथिक 
नहीं । समाज के मूल्य आथिक नहीं होने चाहिए। भौतिक विज्ञान के इस य॒ग 
में यह कुछ अटपटा लगेगा। विज्ञान में प्रयोग होता है, खोजें होती हें, पर 
उसमे अन्तिम सिद्धान्त नहीं मिलते। समाज के मूल्य आथिक और केवल 
भौतिक दृष्टि से वेज्ञानिक भी नहीं होने चाहिए, बल्कि पारमाथिक 
होन चाहिए) 

दर्ड रसेळ आज के एक बड़े विचारक हैं। वे वेज्ञानिकों, गणित-शास्त्रियों 
और वुद्धिवादियो में अग्रणी हैं। राज्यशास्त्र, समाजशास्त्र और नीतिशास्त्र 
की एक पुस्तक के अन्तिम अध्याय में उन्होंने लिखा है कि आज की दुनिया 
की समस्या को ह्‌ करने के लिए भारतवर्ष को ही आगे आना चाहिए। अपने 
विवेचन में उन्होंने यह सिद्ध करने की कोशिश की है कि आदर्श और उद्देश्य 
नेतिक होने चाहिए। वद्रेणड रसेल ने जिसे 'नेतिक' कहा है, उसीको हमारे 
यहाँ के शास्त्रों ने धारमाथिक' कहा है। शंकराचाय ने परमार्थ की व्याख्या 
की है, उसका पदार्थे लक्षण बताया है—-'एकरूपेण रः स 


अवस्थितः यः 
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परमार्थ: ।' 'अर्थ' का मतलब है भ्राप्तव्य! | 'पुरुषार्थ' याने पुरुष के लिए जो 
आप्तव्य' है। 'परम अर्थ” याने एसी प्राप्य वस्तु, जो सदा एक रूप में अवस्थित 
रहती है, जिसमें परिवतंन नहीं होता। वादों में बंधे हुए सिद्धान्तो की बात 
छोड़िये। प्रत्यक्ष समाज के मूलभूत सिद्धान्त त्रिकालावाधित, सावभौम और 
सार्वेकािक होने के कारण पारमाथिक होते हे । 


सर्वोदय? का अथे 


'सर्वोदय' शब्द भले ही नया हो, पर उसका अर्थ सबका जीवन साथ-साथ 
सम्पन्न हो, इतना ही है । जीवन का अथं है विकास, अभ्युदय या उन्नति।॥ सवका 
सह-विकास हो, इसलिए 'सर्वोदय'। लेकिन पुराने जमाने में अभ्युदय' 
शब्द का प्रयोग 'ऐहिक वेभव' के अथं तक ही सीमित था। इसलिए गांधीजी 
` ने केवल उदय' शब्द का प्रयोग किया। एक साथ समान रूप से सवका उदय 
हो, यही सर्वोदय का उद्देश्य है। 

सव लोग जिये और एक-दूसरे के साथ-साथ जियें। शास्त्रीय परिभाषा 
में जीवन का विकास और जीवन का अधिक-से-अधिक विस्तार” । हमने जीवन 
को परम मूल्य माना है। इसमें किसोका झगड़ा नहीं है। हर वाद के अनुसार 
यही परम मूल्य हो सकता है। दुनिया में जीवन का विकास और विस्तार करना 
है, इस विषय में चाहे आस्तिक हो या नास्तिक, अर्थवादी हो, भौतिक विज्ञान- 
वादी हो या राजनीतिज्ञ, किसीको कोई आपत्ति नहीं होगी.। सब इसे मानेंगे। 

सर्वेऽपि सुखिनः सन्तु 

हम चाहते हे कि सबका जीवन सम्पन्न हो, सौ-फी-सदी का जीवन सम्पन्न 
हो। यहाँ पर आज तक के सिद्धान्तवादियों और सर्वोदय के विचारकों में 
मूलभूत अंतर होगा। दूसरे सिद्धान्तवादी कहते हे कि होना तो यह चाहिए 
कि सौ-फी-सदी की भलाई हो, पर वह व्यवहायं नही है, इसलिए आपका 
सर्वोदय इच्छा या आकांक्षा हो सकता है, उसका व्यवहार में विनियोग 
करना असम्भव है। पर हमारा यह दावा है कि सर्वोदय जीवन की केवल 
एक दर्शन या वृत्ति ही नहीं, वह व्यवहार की नीति भी है। वह दर्शन है, 

गढ 
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मनोवृत्ति है और व्यवहार की नीति भी है। इसलिए अगर यह आक्षेप किया 
जाता है कि सबका समान रूप से सुखी होना, सम्पन्न होना असम्भव है, तो 
उसका विचार गंभीरतापूवक करना चाहिए। 

मनुष्य" के आदश के संकल्प म॑ सवका समावेश होना चाहिए। संकल्प 
आंशिक या छोटा न हो, समग्र हो । सवका भला हो, सवका कल्याण हो, सौ 
मं से ९९ या ९८ का नहीं, “सर्वेपि सुखिनः सन्तु' यही संकल्प होना चाहिए । 
इसे आदर्श कहा है। 

मनुष्य का आदर्श उसकी पहुँच में होता है, उसकी पकड़ में नहीं। इसीमें 
प्रगति के लिए अवसर है। 


प्रगति ओर आदश 


प्रगति क्या है? सिफ गति, प्रगति नहीं है। विशिष्ट दिशा में कदम 
बढ़ाना, अपने मुकाम की तरफ कदम बढ़ाते जाना, यह है 'प्रगति'। जाना 
स्टेशन है और कदम जेल की तरफ बढ़ते हे, तो हम उसे प्रगति नहीं कहेंगे । 
व्यवहार का आदर्श की तरफ बढ़ना 'प्रगति' है। आदर्श के विरुद्ध गति होती 
है, तो उसे प्रतिगति' कहते हे । प्रगतिशील” और प्रतिगामी? शब्द वार-बार 
आयग । इसलिए प्रगतिशील' और 'प्रतिगामी” का अर्थ समझ लेना चाहिए। 
प्रगतिशील की परख क्या है ?” पूछने पर हरएक वादवाला कहता है कि 
“हमारी किताव में जो लिखा है, उसके जो अनुकूल है, वह है प्रगतिशील . 
और जो प्रतिकूल है, वह है प्रतिगामी ।” जो मेरा है, वह है धर्म-विचार और 
जो दूसरा कहता है, वह है पाखण्ड। भाषा से 'अस्मतः 'युष्मत्‌' प्रत्यय निकाल 
दीजिये । मंन य शब्द शंकराचायं के भाष्य से लिये हे। उन्होंने लिखा है कि 
ये अस्मत्‌', युष्मत्‌' प्रत्यय ही परमार्थ भाव में वाघा देते हे। 
र आदश क्या है? यही कि दुःखी कोई न हो, सब सुखी हों। यह अप्राप्य 
क : भी नहीं है, प्रयत्नसाध्य है। प्रयत्नसाध्य है, इसीलि आचरण 
| आवश्यकता है। एसा प्रयत्न ही सदाचार है। स्वगं-रक, पुण्य-पाप 


'की कल्पना छोडकर और ~ 
कर और विचार करें । मनष्य 
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हमारा संकल्प है। उसकी तरफ जो ले जाता है, वह सदाचार” है और उसके 
विरुद्ध जो ले जाता है, वह्‌ दुराचार' है, 'अनाचार' है। 


सर्वोदय की परिभाषा 


निरन्तर प्रगति के लिए अवसर रहे, इसलिए आदश की ऊँचाई होती है। 
मनुष्य का आदर्श इतना ऊँचा हो कि उसका सारा जीवन प्रगतिमय ही रहे । 
गांधी से किसीने पूछा कि “तुम्हारी अहिसा की परिभाषा क्या है?” गांधी 
बेचारा तो शब्दों और परिभाषाओं का स्वामी था नहीं। उसने परिभाषा तो 
नहीं की, पर तुलना की--यूक्लिड के 'विन्दु' से। विन्दु के 'स्थिति' है, पर 
'लम्बाई-चौड़ाई' नहीं है। परिभाषा के अनुसार बिन्दु तो नहीं बनाया जा 
सकता। पर परिभाषा के बिना विन्दु ही नहीं बन सकता। इसको जरा समझने 
की कोशिश करें। 

मान लीजिये कि एक लड़के से कहा कि “कम-से-कम लम्बाई-चौड़ाईवाला 
बिन्दु बनाओ”, तो उसने खड्या से बनाया। मास्टर ने कहा कि “एसा कंसा 
वनाया ? इसे तो ल॑ंवाई-चौड़ाई है।” तब मास्टर ने डण्डे से बनाया। लड़के 
ने कहा, “इससे तो मेरा ही सही था।” तो मास्टर ने कहा, “अरे, देखता नहीं 
है ? मेरे हाथ में डण्डा है, फिर भी कहता है?” किसीने कहा, “मेरी पेंसिल 
खड्या से बारीक है”, तो किसीने कहा कि “सूई से बनायें।” फिर भी लंबाई- 
चौड़ाई तो रही ! जिसकी जेसी भूमिका होगी, जिसका जेसा उपकरण होगा, 
बेसा उसका विन्दु वनेगा। इसलिए परिभाषा में तो पुरा ही कह देना चाहिए, 
कम-से-कम नहीं, अधूरा नहीं। सर्वोदय का संकल्प अल्प नहीं है, महान्‌ है। 
केवल महान्‌ ही नहीं है, समग्र है। 

जितना जीवन है, वह सारा-का-सारा ईश्वर से भरा हुआ है, 'ईशा- 
बास्यमिदं सर्वम्‌' । इसलिए सव जीवन सम्पन्न करना हमारा मुख्य काम होगा। 
आदर्श 'अप्राप्य' नहीं है, अप्राप्त' है। अप्राप्त क्यों? क्योंकि निरन्तर 
प्रगति होती है। वह इतना व्यापक है कि सबके लिए समान रूप से लागू 
होता है। 
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संस्कृत होने की कसौटियाँ 


अब दूसरी तरह से सोचिय। कोई समाज संस्कृत है या असंस्कृत है, 
इसको परख क्या ? अपना देश होने के कारण पक्षपात कर रहा हूँ, एसा नहीं । 
एक उदाहरण के रूप में कहता ह । हिन्दुस्तान और पाकिस्तान में जो राज्य- 
व्यवस्था है, वह अच्छी है या बुरी है, इसकी परख क्या है? पाकिस्तान में 
हिन्दुओं के साथ केसा व्यवहार किया जाता है, उससे उनकी परख होगी और 
हमारी कसौटी यह होगी कि हमारे यहाँ मुसलमानों के साथ हमारा व्यवहार 
कंसा रहता है। अच्छी राज्य-व्यवस्था की कसौटी यह हुई कि जहाँ अल्प- 
संख्या सुखी है, वह राज्य-व्यवस्था अच्छी है । यहाँ बहुसंख्यावाद भी गया और 
अधिक-से-अधिक संख्यावाद भी गया । 


अल्पसंख्यकों को स्थिति 

एक गाँव में सौ घर हें। ९८ सवर्णो के हे, २ हरिजनों के । अब उस 
गाँव के लिए सम्यता-असभ्यता की कसौटी कया होगी ? वे दो हरिजन घर 
सुखी, सुरक्षित ओर स्वतन्त्र रह सकते हं, यही न ? यदि २ दुःखी और ९८ 
सुखी रहं, तो कया नुकसान है ? उस सुख में बहु-संख्या तो है, पर व्यापकता 
नहीं है। व्यापकता और विशालता में फक्त है। विशालता का अथे प्रचण्डता, 
बड़ा पेमाना, होता है । बड़े पैमाने के लक्षण हे, प्रचण्डता और अजस्नता । 
आकार की विशालता अलग चीज है और व्यापकता अळग। सर्वोदय में 
व्यापकता है। सबका उदय चाहिए । सवका कहने से व्यापकता का भाव 


आता है। व्यापकता का अथ ही यह है कि उसमें सबका समावेश होता है, 
केवल वहु-संख्या का नहीं । र 


स्त्रियॉ-बालको की स्थिति 


एक और कसौटी लीजिये। अक्सर हम पूछते हे कि उस समाज में स्त्रियों 
और बच्चों की क्या व्यवस्था है ? इसमें परम्परा का हिस्सा है। में तो चाहता 
हँ कि स्त्रियों के विषय में आज ऐसा प्रश्‍न ही नहीं रहना चाहिए। स्त्री परम्परा 
से कमजोर समझी जाती है और विशेष व्यवस्था के योस्य मानी जाती है। 
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अतः स्त्री और बालक का नाम लिया। भगवद्गीता ने भी स्त्री-वेश्य-शूद्र' 
की एक श्रेणी मानी है। भाष्यकार तो एक कदम और आगे बढ़ गये हे और 
'स्थी-पशुःशूद्रादिकानाम्‌' कहते हें। हम स्त्रियों की संख्या का यहाँ विचार 
नहीं करते। 'सर्वोदय' की बात छोड़ दे, चाहे जिस 'वाद' वाला हो, वह एसा 
कभी नहीं सोचेगा कि जहाँ स्त्रियों की संख्या कम है, वहाँ स्त्री का विचार नहीं 
होना चाहिए । सर्वोदय का विचार सार्वभौम है। सौ-फी-सदी का भला 
यदि अव्यवहाये है, तो आप अपने से पूछिये कि क्या आपकी बुद्धि यह कवूल 
नहीं करती कि दो हरिजनों का भी भला होना चाहिए ? 

स्त्रियों और बालकों की संख्या कम है, फिर भी क्या सभ्य समाज में 
उनका विचार नहीं होता ? 


रोगी-बोमारो को स्थिति 


हम यह देखते हे कि समाज में दवाखाने कितने हूँ, विद्यालय कितने है 
अपराधियों के साथ कंसा व्यवहार किया जाता है, अपराध-चिकित्सा का क्या 
प्रवन्ध है ? आपको यदि बहुसंख्यकों का ही विचार करना है, तब तो बीमारों 
का विचार ही नहीं करना चाहिए। उनकी संख्या तो कम रहती हे। तब 
उनका विचार क्यों करते हें? स्कूल क्यों खोलते हें? अनपढ़ों को पढ़ाने 
के लिए ही न? अपराधियों की संख्या सबसे कम होती है। फिर उनके 
विषय में क्यों सोचते हें? । 

इसीलिए कि आप यह देखना चाहते हें कि असमर्थ को समर्थ बनाने की 
योजना समाज में कया है? यह सभ्य समाज का लक्षण है। यह हुई 
तीसरी कसोटी । 


अन्धों-बहरों की स्थिति 


चौथी कसौटी भी तीसरी से निष्पन्न होती है। आप पूछते हे कि क्या 
आपके समाज में अन्धों, बह्रों और गूँगों के लिए कोई व्यवस्था है? इनकी 
संख्या क्या है? इनके इंतजाम की कोई जरूरत है ? कया इनमें से एक भी 


प्रश्‍न आर्थिक है? सव पारमार्थिक प्ररत हे। 'परमार्थ' का नाम लेना, न॑ 
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लेना अलग वात है। मानवीय कह लीजिये। समाज में इन्हीं मानवीय मूल्यों 
को स्थापना के लिए सर्वोदय है। 
एक शब्द सें कहना हो, तो जैसा कि हमारे पूर्वपुरुषों ने कहा था, हम 
कहेंगे--अद्वत को स्थापना । अद्वेत हमारा आदश है। समन्वय हमारी नोत 
है। समन्वय साधन है और अटत साध्य है। 
समन्वय का अर्थ किया गया है--विरोध का परिहार। विरोध-निराकरण, 
विरोब-परिहार, अन्तर्विरोबों के निराकरण को ही 'क्रांति' कहते हे। समाज में 
जो विरोध हूँ, उनका परिहार ही क्रांति का उद्देश्य है। भगवद्गीता ने 
अविरोध की स्थापना को 'समत्वयोग' कहा है, विनोबा ने इसे 'साम्ययोग' 
नाम दिया है। यह समत्व की तरफ जाने की विद्या भी है और योग भी है । 
आज की परिभाषा में समाज में जितने विरोध हूँ, उनका निराकरण ही 
क्रांति है। उसके बाद सर्वोदय की स्थापना होती है। 
इस प्रकार संकल्प हमारा समग्र है । हम इसमें सबका समावेश करते हे, 
किसीको छोड़ते नहीं । बहुसंख्या और अल्पसंख्या का भी कोई भेद नहीं करते, 
इसमें संख्या का विचार ही नहीं होता । इस प्रकार हमारा यह संकल्प व्यापक है । 
आदश ऊंचा है, अप्राप्त है, पर प्रयत्नसाध्य है, असाध्य नहीं है। 
अतः हमारे लिए निरन्तर प्रगति का अवसर है । 
आदश की ओर व्यवहार का कदम बढ़ाना ही प्रगति है। 
कसौटियाँ ये हे : 
( १) राजनीतिक अल्पसंख्यकों की कया स्थिति है? जहाँ अल्पसंख्यक 
सुखी हॅ, वह समाज सभ्य है । 
( २) स्त्री-बाळकों का स्थान क्या है? 
( ३ ) समाज में जो असमर्थ, बीमार, अपराधी हे, उनकी क्था व्यवस्था 
है? और 
(४) जो लोग अपाहिज, अपंग, प्रकृति से ही विकलांग हे, उनकी 
कया व्यवस्था है? 
. तात्य यह कि मानवकुत विषमता का हम निराकरण करेंगे और प्राकृतिक 
विषमता की उग्रता को घटायेंगे। यह विरोध-परिहार कहलाता 
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सर्वोदय के बुनियादी सिद्धान्त प्प्‌ 


डाविन का सिद्धान्त 


प्रश्‍न है कि इसमें मनुष्य कहाँ आता है? डाविन बेचारा नाहक काफी 
वदनाम हो चुका है। डाविन न कहा है कि जीने के लिए जो सबसे अधिक 
उपयुक्त होंगे, वे ही जियेंगे। समझा यह जाता है कि सबसे उपयुक्त वह है, 
जो सबसे तगड़ा है। इसे 'मत्स्यन्याय” कहा जाता है, जिसमें बड़ी मछली 
छोटी मछली को खा जाती है। वस्तुस्थिति और सिद्धान्त में फक होता है। 
वस्तुस्थिति जीवन का सिद्धान्त नहीं बन सकती। वस्तुस्थिति की सिद्धान्त 
की दिशा में प्रगति ही संस्कृति' है। 


सनुष्य : एक अक्षम प्राणी 


यहाँ प्रश्‍न किया जा सकता है कि यदि सबसे तगड़ा ही जी सकता है, 
तब तो हाथी को ही जीना चाहिए। जीने के लिए मनुष्य से अधिक अक्षम 
प्राणी और कौन है ? 

पशुओं में एक बार मनुष्य पर अनुकंपा प्रकट करने के लिए एक सभा 
हुई। बाघ ने कहा, “न इस बेचारे के पास नाखून हं, न दाँत। भगवान्‌ 
ने वेचारे को कैसा निहत्था बनाया है!” पक्षी ने कहा, चोंच और पंख 
नहीं हे, बेचारा उड़ भी नहीं सकता !” हरिन ने कहा, “मेरे जेसे सुन्दर 
सींग भी उसके पास कहाँ हें? न तेज पैर ही हें। मनुष्य को उसने ऐसा 
क्यों वनाया ? ” | 

भगवान्‌ ने और प्राणियों को बनाने में तो अपनी कला का परिचय दिया, _ 
पर मनुष्य को बनाने में तो बिल्कुल ही लापरवाही वरती है। मनुष्य किसी 
भी नैसगिक साधन से सम्पन्न नहीं है। फिर भी मनुष्य हाथी पर सवारी करता 
है, हाथी मनुष्य पर नहीं करता। हाथी पर मनुष्य चढ़ता है, तो आप कहते 
हैं कि यह स्वाभाविक है। ठीक ही हो रहा है। अगर इसका उल्टा हो जाय, 
तो लोग उसे दुर्घटना कहते हे । पहली बात स्वाभाविक है, दूसरी है, दुघंटना। ' 

ऐसे समाज में यदि आदमी यह कहे कि जीने के योग्य तो वही है, जो सवसे 
अधिक तगड़ा! है. त।बसे०उघकी०बुळि सवि्रलिात जहीं, तोः क्या जहा ? 
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हक्सले का सिद्धान्त 


विज्ञान एक कदम आगे बढ़ा। उसने कहा कि मनुष्य से समाज बनता है, 
इसलिए सिफ तगड़ा ही नहीं जीता, वे ही लोग जीते हैं, जो दूसरे को जीने 
देते हं। तो हमारे समक्ष दो सिद्धान्त आये 

१. दूसरों को खाकर जिओ । 

२. जिओ और जोन दो। 

यह है सह-अस्तित्व का सिद्धान्त । 

अस्पताल में एक स्त्री के बच्चा पैदा हुआ। वह रो रहा था। माँ उसकी 
तरफ पीठ फेरकर सो रही थी । नस ने आकर पूछा, “यह क्या है?” तो 
उसने कहा, “मैंने समाज-शास्त्र पढ़ा है, जीती हूँ और जीने देती हूँ.। में 
कहाँ हस्तक्षेप करती हूँ ?” 

यह सिद्धान्त भावरूप नहीं है, इसलिए वह समाज-धारणा का सिद्धान्त 
हरगिज नहीं बन सकता। 


सर्वोदय का सिद्धान्त 


तव, तीसरा सिद्धान्त आया कि तुम जिलान के लिए जिओ। 

मे जव नारायण को जिलाने के लिए जिऊ और नारायण दादा को जिलाने 
के लिए जिये, तव सवका जीवन सम्पन्न होगा, और 'जिलाने के लिए जिओ' 
चरितार्थ होगा । यही “सर्वोदय” है । 

दुसरे जियें, इसलिए तुम जिओ, यहाँ से सामाजिकता का श्रीगणेश 
होता है। क्या यह विज्ञान के खिलाफ है? अवैज्ञानिक है ? 

विज्ञान क्या कहता है ? जूलियन इक्सले ने अपनी 7/27 10 ६९ 
Modern ७०१ नामक पुस्तक में लिखा है, केवल मनुष्य का ही समाज 
) ` ऐसा होता है, जिसमें बूढ़ा नेता बन सकता है। सिह, भेसे आदि पशुओं में 
` चहा नेता नहीं बनता। लेकिन मनुष्य के समाज में ८० साळ का बूढ़ा चचिल, 
शेगड़ा-ळूला रूजवेल्ट नेता बन सकता है, गांधी नेता बन सकता है, विनोबा 


नेता बन सकता है, नेहरू नेता बन ५ य 
: CC-0.In वि था ससक हैं । ग्रे कोत, कतई ह्‌ ? 
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बड़े तगड़ हें? इनमें से किसीको जीने का अधिकार भी है ? यह मनुष्य की 
जीव-विज्ञान की दृष्टि से विशेषता है कि उसमें बूढ़ा नेता बन सकता है। 
मनुष्य की विशेषता बुद्धि है और मनुष्य की शक्ति का स्थल बुद्धि ही है! 
“बुद्धिर्यस्य बलं तस्य ।' 

यह आत्मशक्ति, मनोवल या वुद्धिवल वस्तुतः एक ही चीज है। यह्‌ 
शरीर-शक्ति से भिन्न, वाहुबल से भिन्न एक असीम, अमर्याद शक्ति है, जो 
शरीर के साथ क्षीण नहीं होती। यह देह-नरवरवाद की वात नहीं, प्राणिशास्त्र 
से ही सिद्ध वात है । हाँ, अच्छ सुन्दर, सुडौल शरीर की आवश्यकता है, 
उसका महत्त्व है; क्योंकि शरीर शक्ति का आयतन ( मकान ) है, अधिष्ठान 
( आधार ) नहीं है। यह तो एक मकान है, जहाँ शक्ति रहती है। विज्ञान 

ने यहाँ तक लाकर हमें पहुँचा दिया है । 


अआहिसक वीरता 
गांधीजी के सळाहकारों में एक महान्‌ नेता थे, जो अब नहीं रहे। उन्होंने 


एक बार हमसे कहा कि “आप जब अहिंसा की बात कर रहे हे, तब विज्ञानको . 


नहीं देखते। आप युद्ध का निषेध करते हें, सेनिक शिक्षण का निषेध करते हें । 
तब फिर बहादुरी के लिए अवसर कहाँ रह जाता है?” 

मेंने नञ्रतापूवंक पूछा, “विज्ञान के युग में कहाँ है वीरता का स्थान ? 
अब तो ऊपर से बम गिराय जाते हे। इसलिए मे भी शिवाजी और राणा प्रताप 
की तरह शहीद और वीर बन सकता हूं ? मेरी बूढ़ी माँ हो, कोई बीमार बच्चा 
हो, क्षयरोगी हो, सब वीरगति को प्राप्त हो जायंग।'” 

तब उन्होंने कहा, “तुमने कभी यह भी सोचा है कि १० हजार फुट की 
ऊँचाई पर हवाई जहाज के टूटने पर जो गुब्बारे से उतरता है, उसमें कितनी 
वीरता है?” 

मेने कहा, “हाँ, हम कब नहीं मानते? यही तो अहिसक वीरता है। 
विज्ञान का उपकार है कि उसने हिसक वीरता के लिए अवसर ही नहीं रखा । 
एक लड़की भी कोबाल्ट बम गिरा सकती है और हजारों को मार सकती है । 


विज्ञान के जमाते में भारत, मे वीजा, दी. नही, लहु भीतरी, रह बनी है, सिफं 
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क्रूरता | आज तो तेनसिंग के एवरेस्ट की चोटी पर चढ़ने की ही वीरता के लिए 
अवसर रह गया है। समुद्र की तह में जानेवाळा, आग वुझानेवाला जो वीरता 
दिखाता है, उससे अधिक वीरता के लिए आज अवसर ही नहीं रह गया है। 

विज्ञान की बदौलत, भगवान्‌ की कृपा से सिवा अहिंसक वीरता के, 
और किसी वीरता के लिए अवसर ही नहीं है। वैज्ञानिक वीरता अहिसक 
वीरता होगी । 


अक्षम को सक्षस बनाना 


विज्ञानवादी जूलियन हक्सरे ने कहा है कि प्राणि-विज्ञान के अनुसार 
मनुष्य की विशिष्ट शक्ति शरीर से अलग है और वह है, उसकी बुद्धि। इस 
तरह मत्स्यन्याय गया, 'जिओ और जीने दो' गया, सिर्फ 'जिलान के लिए जिओ' 
का सूत्र रह गया। उसका समाज मे क्या रूप होगा? जो अक्षम हे, उन्हें : 
सक्षम बनाना। भगवान्‌ ने सृष्टि मं एक विशेषता रखी है, वह यह कि हरएक 
को उसने हर तरह से समर्थ नहीं बनाया । कोई आदमी एक बात में समर्थ 
होता है, तो दूसरी वात में नहीं होता है। 

एक पण्डितजी थे--दशग्रन्थी, षट्‌-शास्त्रसंपन्न, विद्वान्‌ । नाव में बेठकर 
मल्लाह्‌ से बात करने लग। उसे निरक्षर पाकर पण्डितजी. ने कहा, “अरे, 
इतनी सारी उम्र गंवायी और एक अक्षर भी पढ़ना नहीं सीखा ? ” 

मल्लाह पण्डितजी को पार उतारने लगा। बाढ़ तेज थी। नाव डग- 
मगाने लगी । पण्डितजी घबड़ाये, कहने लगे, “भैया, संभल के खेना । जान 
खतरे म॑ है।” मल्लाह बोला, “पण्डितजी, डूबेगी तो नाव डूबेगी। हमे क्या 
खतरा है ?” पण्डितजी ने कहा, “मे तो तैरना नहीं जानता ।” तो मल्लाह ने 
कहा, “पण्डितजी, उञ्रभर इतनी विद्या सीखे, फिर भी अपनी जान बचाने की 
विद्या आप नहीं सीखे !” 

हंट स्पेन्सर ने कहा है कि हमें पहले अपनी जान बचाने की विद्याएँ, 
` अ्रत्यक्ष आत्मरक्षण की विद्याएं सीख लेनी चाहिए। उसन प्रत्यक्ष आत्मरक्षण 

_ की विद्याए बतलायी हे। “पानी में मत डूबो, अपने हाथ से रसोई बना 

लेना सीखो ।” 
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समर्थंता और असमर्थता, दोनों सवम बेटी हें । दूसरों की अक्षमता का 
निराकरण और अपनी-अपनी क्षमता का विकास; यह प्रक्रिया पारमाथिक 
विज्ञान से फलित होती है। 

“द्वितीयाद्‌ चे भयं भवति. इस भय का निराकरण केसे हो? दूसरों से 
डर कव नहीं रहेगा? जव दूसरा 'अपना' बनेगा। गीतांजलि में गुरुदेव ने 
कहा था : 

“दुश्के फरिले निकट बंधु 
परके करिले भाई।' 

सभ्यता की प्रक्रिया यही है कि दूसरों को निज का बनाना, अपना वनाचा । 
अभेद की, अइत की स्थापना करना । यही सर्वोदय का, समाज-शास्त्र का 
सिद्धांत है। सर्वोदय का अथ है: सवका; तुम्हारा और हमारा ही नहीं, 
सवका उदय। 

जो-जो लोग प्रगति या सभ्यता चाहते हं, उन सबका यही सिद्धान्त है 
दूसरा हो ही नहीं सकता। 

तो “हमारा परम सूल्थ जीवन है। जोवन को सर्वत्र संपन्न बनाना है। 
सबके जीवन को संपन्न बनाना है।” 

प्रश्‍न है कि हमारी नीति क्या हो? यही कि हम एक-दूसरे का जीवन 

संपन्न कर। 

हमारा कतंव्य क्या हो ? यही कि आपका जीवन में संपन्न करूं और आप 
भेरा जीवन संपन्न कर। 

जीवन संपन्न करने के लिए आवश्यकता किस बात की है ? 

इसके लिए आपकी असमर्थता का निवारण और मेरी क्षमता का विकास 
करना आवश्यक है। मेरी क्षमता का विकास किसमें है ? वह है, आपकी 
असमर्थता का निराकरण करने में.। सामाजिकता इसीमे है । 

जब तक आपकी असमर्थता के निवारण के लिए म॑ प्रयत्न न करू, तव 
तक मेरी समर्थता का विकास हो नहीं सकता । 

मेरी क्षमता का विकास ही आपकी अक्षमता के निराकरण में है। इसीसे 


सर्वोदय की सेमान*स्वता"के कोडा क्राळ'आधर्कभूच जूस जिक्नक्षते becton : 
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प्रेम : अहिंसा 


परममूल्य जीवन है। एक-दूसरे का जीवन संपन्न करना है। परस्पर 
भथरहित होना है। अतः एक आधारभूत मूल्य हो जाता है--प्रेम ! 

लोग कभी-कभी पूछते हे कि 'अहिसा' शब्द निषेधात्मक है, आप भावात्मक 
शब्द क्यों नहीं इस्तेमाल करते ? इसके पीछे भी विचार की एक सूक्ष्मता है । 
सत्य को छोड़कर आचरण के जितने नियम हें, उनमें निषेधात्मक शब्द का 
प्रयोग अधिक है। सत्य ही एक भावात्मक पारमार्थिक अन्तिम मूल्य है । 

किसीन गांधी से पूछा कि सत्य और अहिसा के बीच चुनाव करने का 
मौका आये, तो आप क्या करेंगे? गांधी ने कहा, में सत्य का पुजारी हूँ और 
उसीकी उपासना से मुझे अहिसा प्राप्त हुई है। सिवा आहसा के सत्य का पालन 
हो ही नहीं सकता, एसा मेने देखा है। सत्य के पालन से मतलब यहाँ उपलब्धि 
से है। अन्य ब्रत-नियमादि की तरह सत्य का पालन नहीं किया जाता। वहतो 
अन्तिम वस्तुस्थिति है। अहिसादिक के पालन से उसकी उपलब्धि होती है। 
सत्य ही अन्तिम मूल्य है। उसका पालन अहिंसा से शुरू होता है। 

हिसा के लिए कारण की आवश्यकता पड़ती है, अहिसा के लिए कारण 
की जरूरत नहीं पड़ती। अहिसा और प्रेम मनुष्य का स्वभाव है। हम सब 
यहाँ बेठ हु और मान लें, बाहर शोर हुआ। नारायण जाकर देखता है कि क्या 
हुआ ? तो सुनता है कि एक आदमी ने दूसरे को तमाचा मार दिया। वह उससे . 
पूछता है कि “माई, तुमने तमाचा क्यों मारा ?” तब वह कारण बताता है 
कि वह मुझे गन्दी गालियाँ बक रहा था ।” 

हम सब यहाँ बेठे-बेठ शान्ति से अपना काम कर रहे हें। तो कोई आकर 
यह नहीं पूछता कि “क्यों तुम लोग एक-दूसरे को तमाचा नहीं मारते हो ? ” 
हिंसा के लिए कारण चाहिए, अहिंसा के लिए कारण या कैफियत नहीं देनी 
पड़ती है। अहिसा और प्रम मनुष्य का स्वभाव है। जिसके लिए कारण चाहिए, 
उसके लिए नियम बनाये हे। जिनके कारण देने पड़ते हे, उन विकारों का जब 
निराकरण हो जाता है, तो प्रेम अपने-आप प्रवृत्त हो जाता है। प्रेम स्वभाव 


: है। बाधा नेमे ही, ज़भाह शिखर जावा है) तो +मे, जो हज: की चीजें हे, 


Digitized by “सब द्य के धर्नियीदी'सिर्द्धीन्ति and eGangotri द्‌ १ 


जिनका नियमन करना है, उनके लिए अभावात्मक शब्दों की योजना की गयी 
है। प्रेम स्वभाव है । उसके लिए यों ?' प्रश्‍न नहीं होता। 

शंकराचार्य से पूछा गया कि “ संन्यास' क्या है? हम क्यों संन्यास ले?” 
तो उन्होंने कहा, “वह तो हमारा स्वभाव है। वह लेना नहीं पडता । लेना 
पड़ता, तव तो वह स्वयं कमं हो जाता । संन्यास तो स्वरूपावस्थान है। भला- 
बुरा, कोई भी कमं करने की वासना का प्रयोजन न रहे, उसे 'संन्यास' कहते हे!” 
वही अविकारी प्रेमस्वरूप की स्थिति है। परंतु अच्छा काम क्यों छोड़ें? 
अच्छा काम तो इसलिए करते हे कि बुरा करने की प्रवृत्ति न हो! परन्तु 
अच्छे की भी वासना छोड़ने पर जो बचता है, वह हमारा असली स्वरूप है, 
वह संन्यास” है। अपने उपनिषद्‌-भाष्य में उन्होंने संन्यास की यह व्याख्या 
की है। स्वरूप वह है, जिसके लिए निमित्त की आवश्यकता नहीं है। हिसा 
के लिए निमित्त की आवश्यकता है। जो नित्य है, वह स्वरूप है। जो नैमित्तिक 
है, वह स्वरूप नहीं है। वह विकार है। हमें समाज से हिंसा के कारणों का 
निराकरण करना है और मनुष्य के मन से हिंसा का निराकरण करना है । 
इसलिए अभावात्मक शब्द अहिंसा आया है। वह भावरूप नहीं है। 


सनुष्य का स्वभाव 


तब प्रश्‍न उठता है कि मनुष्य का स्वभाव क्या है? 

जो नित्य होता है, निरपवाद होता है, वह स्वभाव होता है। सूर्य का 
स्वभाव प्रकाश है। अग्नि का स्वभाव उष्णता है। उष्णता से निवृत्त होते ही 
अग्नि नष्ट होती है। प्रकाश का निराकरण होते ही सूर्य नष्ट होता है। 
'स्वभाव' एसी चीज है, जिसका निराकरण नहीं हो सकता। 'मनुष्य-स्वभाव' 
क्या है ? 

सभी जानते हे कि संज्ञा के साथ जब विशेषण जोड़ दिया जाता है, तब 
उसका अये मर्यादित हो जाता है। स्वभाव” याने पत्थर, वनस्पति आदि से 
मनुष्य तक सारी जड़-चेतन चीजों का स्वभाव । भ्राणिस्वभाव' याने पशु- 
पक्षी, भनुष्यादि का स्वभाव। “मनुष्य-स्वभाव' का अर्थं है--इन दूसरे प्राणियों 
से मनुष्य का जो विशेष स्वभाव है वह--जो उसका विशेष लक्षण है, उसकी 
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विशेषता है, वह । असाधारणो घर्मो रक्षणम्‌ । उसे मनुष्य का पृथक्‌ लक्षण 
कहते हें। स्वभाव अनिराकरणीय है। उसका हम निराकरण नहीं करना 
चाहते । प्रश्‍न है कि हम हिसा का निराकरण चाहते हें या नहीं? इंड्रात्मक 
भौतिकवाद कहता है कि “संघर्ष मनुष्य का स्वभाव है । यदि मनुष्य-स्वभाव 
में संघे है, इतिहास भी वग-संघषं को ही कहानी है, तो सवाल यह है कि 
फिर आप संघर्ष का निराकरण क्यों करना चाहते हे ? ” 

जो स्वभाव है, उसके वारे में कुतूहल नहीं होता। मान लीजिये कि कोई 
अखवार छापता है कि अहमदावाद में आज एक भी चोरी नहीं हुई। तो लोग 
कहेंगे कि चोरी नहीं हुई, तो अखवार ही क्यों छापता है ? चोरी हुई, तो वह 


खवर हो सकती है । चोरी नहीं हुई, तो क्या खवर हुई? यदि युद्ध मनुष्य का. 


स्वभाव होता, तो युद्ध की वार्ता में कोई रम्यता न होती । पनघट पर स्त्रियां 
लड, तो सव देखने के लिए जाते हं। नारायण और हम लड़ते नहीं, किसीको 
कुतूहल नहीं होता। लड़ते हे, तो लोग दौड़े आते हे और झगड़ा मिटाने की 
चेष्टा करते हे । कहते हे, झगड़ा मिटाने के लिए ही है। अब जो मिटाने की 
वस्तु है, उसीको कोई स्वभाव कहे, तो फिर हम उसे क्या कहें ! मनुष्य संघर्ष 
को मिटा देना चाहता है, इसलिए संघर्ष मनुष्य का स्वभाव नहीं है। संघर्ष 
यदि मानव-इतिहास है, तो वह मनुष्य के स्वभाव का इतिहास नहीं है, वल्कि 
उसके दोषों का इतिहास है। स्वभाव की प्रतिकूलताओं का इतिहास है.। 


मिलाप बनास संघष 


कुछ अन्य लोगों का कहना है कि संघष सृष्टि का नियम है। पत्थर 


टकरायें और अग्नि निकली, तो वे कहते हे--देखो, यह पत्थरों का संघर्ष 
हुआ! अगर इस प्रकार हर मिलाप को 'संघर्षे' कहते चले जायें, तो बड़ी 
मुस्किल होगी। यह सव तो अपने मनोभावों का सृष्टि पर आरोपण है। 
_ विनोबा ने एक जगह मजाक में कहा है कि “बच्चे के मुंह और माता के. स्तन में 
संघर्ष हो रहा था।” जितनी नेसगिक घटनाएँ घटती हूँ, उन सबको यदि 
हम संघर्ष का नाम दें और उसे आप वस्तुनिष्ठा कहें, तो यह ठीक नहीं है। 
दो वस्तुओं के मिल. ही ही, पिकली तोके, खिळमा०कहे, संघष 
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क्यों कहें ? यह तो एक वाक्प्रयोग हुआ--भाषा का प्रयोग हुआ। यह कोई 
नियम नहीं है। 

विज्ञान ने हमें स्वभाव की यह कसौटी दी है कि जिसका हम निराकरण 
नहीं चाहते, वह स्वभाव है। अब इसे मूल्य के लिए हम लागू करें। जिसका 
निराकरण करना चाहते हु, वह अशाइवत मूल्य है, सापेक्ष मूल्य है और 
जिसका हम निराकरण करना नहीं चाहते हे, वह शाश्‍वत, निरपेक्ष मूल्य है। 
अहिसा का अधिष्ठान शाश्वत मूल्यों में है। 

हमें मानवीय मूल्यों की स्थापना करनी है। इसलिए हमने मानव-स्वभाव 
की चर्चा की और कहा कि मनुष्य का स्वभाव प्रेम है। मनुष्य द्वेष का निराकरण 
चाहता है, चाहे वेरी को मारकर या वेर को मिटाकर। प्रेम जव जीवन का 
मूल्य होता है, तो उसमें श्री अरविद, रमण महषि, कृष्णमूति आदि सब आपके 
साथ हैं। वह विकारमूलक रहा, तो वह कॉलेज, सिनेमा की जीवन-क्रीड़ा का 
विषय हो जाता है। 

सह-जीवन ही सह-मरण 

तब जवाहरलाल नेहरू ने क्या कहा? उन्होंने कहा कि अगर हम सह- 

जीवन की बात नहीं कर सकते, तो खैर, सह-मरण की ही करें। सह-मरण का 
` अर्थं एक साथ सबका लड़कर मर जाना नहीं है। वह तो दुर्घटना होगी। सह- 

मरण में एसा संकल्प रहेगा कि हम साथ-साथ मरंगे। यदि एसा संकल्प एक 
वार हो जाय, तो उसका अन्त सह-जीवन मे ही होगा। 

हमारे नागपुर में एक तालाब है। उसे प्रेमियों का तालाब कहते हे! 
प्रेम में निराश युवक-युवती उसमें साथ-साथ मरन के संकल्प से कूदते हें। 
उनका संकल्प होता है कि साथ जियेंगे या साथ मरंग। तो, साथ-साथ मरने 
के संकल्प में मूल आकांक्षा साथ-साथ जीने की होती है। यह तो वेषयिक प्रेम 
की वात हुई। पारमार्थिक प्रेम सख्य अक्ति है। 

यह जो प्रेम है, वह मनुष्य के स्वरूप का निरपेक्ष मूल्य है। गांधीजी की 
अहिंसा को इस माने में प्रेम-दर्शन कह सकते हे । प्रेम हमारा स्वभाव है, 


क्योंकि प्रेम में आनंद है, द्वेष में बेचैनी है। प्रेम का निराकरण नहीं चाहते, 
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द्वेष का निराकरण चाहते हे। प्रेम के लिए कोई निमित्त नहीं चाहिए। द्वेष 
के लिए निमित्त चाहिए। प्रेम में केफियत नहीं देनी पड़ती द्वेष में कैफियत 
देनी पड़ती है। द्वेष का समर्थन करना पड़ता है। हम साँस क्यों लेते हे, इसका 
समर्थेन नहीं करना पडता । जिसका समर्थन करना पड़ता है, वह स्वभाव नहीं 
है। जिसका समर्थन नहीं करना पड़ता, वह स्वभाव है। 


जीवन का ध्येय 


एक दफा कॉलेज के एक लड़के ने पूछा कि “आपके जीवन का ध्येय क्या है? 
आप क्यों जी रहे हे ?” मेन कहा, “भला यह भी कोई सवाल है? पैदा हुआ, 
इसलिए जी रहा हुं । हाँ, यदि मरना चाहूं, तो पूछ सकते हो कि क्यों मरते हो। 
पर जीने के लिए क्या इतना ही कारण काफी नहीं कि मे पैदा हुआ हे ।” 

जीवन मनुष्य का स्वभाव है। मृत्यु उसका स्वभाव नहीं है। मनुष्य जीना 
चाहता है और प्रमपूवंक जीना चाहता है। भगवान्‌ की यह योजना है कि उसने 
मनुष्य को प्रेमस्वरूप बनाया है। इसमें कोई परार्थ नहीं है। परोपकार नहीं है। 
अगर में जीना चाहता हूँ, तो उसकी यही एक शते है कि में दूसरों को जिळाने 


के लिए जिऊं। उसकी प्रेरणा मेरे स्वभाव से आती है, क्योंकि मे प्रेमस्वरूप. 


हूं । सह-जीवन की सारी प्रेरणा प्रेम से आती है। हमने ये दो लक्षण देखे। 
अब तीसरा देखे। 


निरपेक्ष ओर सापेक्ष मूल्य 
जो अपने नाम से चले, वह निरपेक्ष मूल्य है, जो दूसरे के नाम से चले, 


वह सापेक्ष मूल्य है। बाजार की भाषा में उसे असली और नकली मूल्य कहा _ | 


जाता है। नकली सिक्का अपने नाम से नहीं चल सकता, असली का स्वांग 
बना करके ही वह चलता है। हम रूस से पूछते हैं कि “आप हाइड्रोजन बम क्यों 
बनाते हे ?” तो वह्‌ कहता है कि “क्या करें, न बनाते, तो अमेरिका हमें मार 
देता ।” अमेरिका से पूछें, तो वह कहता है कि “रूस लड़ाई न करे, विश्व-शांति 
रहे, इसीलिए बनाना पड़ता है।” ये दोनों अपने को झान्तिप्रिय बताते हे । 
(राठी क्यों चली, तो कहते हे कि शान्ति की स्थापना के लिए ! युद्ध भी शान्ति के 
लिए ही होते हे। दुनिया मे हिसा कभी अपने नाम प्र आज तक नहीं चली। 
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| सोचने की वात है कि जो चीज अपने चाम पर कभी नहीं चली, उसकी क्या 


pS 


> प्‌ 


ज्जः त = ? 2७ ७ 
इज्जत हे? जिन्होंने आज तक यह माना था कि गांवी समाजशास्त्री नहीं था, 
7 


| उनसे हम पूछे कि क्या जीवन का वह भो कोई मूल्य हो सकता है, जिसे अपना 
' नाम ळन में शमं है? जो नकली है, दूसरे का नाम लेता है, वह सापेक्ष है। 


असली अपने नाम से चलता है। वह निरपेक्ष है। 


मूल्य सार्वत्रिक भी हो 

अव हम चौथी परख देखें। जो मूल्य सावंत्रिक नहीं हो सकता, वह मिथ्या 
मूल्य है। वह समाज का वास्तविक मूल्य नहीं है। प्रबोध भाई ने प्रश्‍न किया 
या कि आपने* जब यह कहा कि जहाँ सर्वसम्मति होती है, वहाँ 'अक्सर' 
सन्मति’ होती है। इसमें आपने 'अक्सर” क्यों कहा था ? यह इसलिए कहा 
था कि वह नियम निरपवाद नहीं था। सम्मति एक गिरोह की हो, और वह अन्य 
दस व्यक्तियों के खिलाफ हो, तो वह षड्यन्त्र होगा । 

जो सवके लिए समान रूप में लागू नहीं होता, वह शाइवत नहीं है, वह 
मिथ्या है, दुर्गुग है, विमति है। जो १०० मं से १०० के लिए हो, वह्‌ 
शाश्‍वत है, सद्गुण है, सन्मति है। सद्गुण-दुर्गुग की भी कसौटी हमें यहाँ 


` मिल गथी। जो सबके लिए समान रूप से लागू हो सकते हे, वे सद्गुण, जो 


नहीं हो सकते, वे दुर्गुण। 

सान ळे कि चोरों का एक गाँव है, जिसमें चोर ही चोर रहते हें। तो 
कया उस गाँव मं कभी चोरी होगी? वे अपने ही गाँव मं चोरी नहीं कर सकते । 
चोर अगर साथ-साथ रहे, तो चोरी नहीं करेंगे। दुसरे गाँव में करेंगे। अगर वे 
अपने गाँव मं चोरी करें, सव एक-दूसरे की चोरी करें, तो फिर वह चोरी ही 


` नहीं रह जायगी । चोरी, लोभ आदि स्वभाव नहीं है। जो व्यापक नहीं है, 


वह शाश्‍वत नहीं हो सकता। 
सर्वोदय निरपेक्ष, शाइवत और व्यापक मूल्यों की स्थापना करना चाहता 


| है और वाधक मूल्यों का निराकरण करना चाहता है। सबके लिए समान रूप 
में जो नहीं है, वह अशाइवत है । दुनियाभर के सारे क्रान्तिकारी लोग इस बात 


* ता० २१-८-१५५ के प्रातः-प्रवचन में 
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सें सहमत हें, चाहे वे मूल्यों का नाम ले या न लें। जितने मूल्य निरपेक्ष हे, 
वे पारमाथिक हें, आर्थिक और राजनीतिक नहीं । 


,निष्कषं 


अतः हम इस निष्कर्ष पर पहुंचे कि विज्ञान के आविष्कारों और सत्ता 
के द्वारा मूल्यों की स्थापना नहीं हो सकती। हास्त्र, युद्ध, हिसा का नाम मे. 
नहीं लेता, क्योंकि इस पर तो अब सब सम्मत हो गये हें कि उनसे कुछ नहीं 
होता। विज्ञान इसलिए असमर्थ है कि वेज्ञानिक स्वयं कहते हें कि वह तटस्थ 
है। विज्ञान सिफ शोध करता है, आविष्कार करता है। तो सवाल उरता हैं 
कि क्या विज्ञान का मूल्य-स्थापना मे उपयोग नहीं है? उपयोग अवदय हो 
सकता है। परंतु मूल्यों की स्थापना उसने न तो अव तक की है, न अब करेगा। 
यही विज्ञान की अपूर्णता है, और उसका गुण तथा विशेषता भी है। 

एक वेज्ञानिक ने बड़े अभिमान से कहा है कि क्या कोई यह बतला सकता 
है कि आज तक कभी विज्ञान के लिए युद्ध हुआ है ? हमें मानना होगा कि 
विज्ञान के नाम पर युद्ध नहीं हुए। धमं, जाति, संस्कृति और ईश्वर के नाम 
पर युद्ध हुए हें। विज्ञान एक ऐसा सार्वभौम अन्तर्राष्ट्रीय तत्त्व है कि जिसके 
नाम पर कभी युद्ध नहीं हुआ। लेकिन इसीमें से दूसरी भी एक बात निकलती 
है कि केवल विज्ञान से मूल्य की स्थापना नहीं हो सकती। वह उपकरण वन _ 
सकता है। विज्ञान सार्वभौम है और रहेगा। बिजली और एटम बम सावंभोम 
हे, छेकिन राष्ट्रनीति, राजनीति और अर्थनीति राष्ट्रीय ही है । यह विरोध 
अधिक दिनों तक नहीं चल सकता। इसीलिए असांप्रदायिक इतिहासवेत्ता 
एच० जी० वेल्स ने अपने इतिहास के उपसंहार के अध्याय में लिखा है कि अब 
वह युग आ रहा है, जव कोई राष्ट्र अपनी राष्ट्रीय सत्ता के बल पर नहीं जी 
सकेगा। कम्युनिस्टों के द्वितीय अंतर्राष्ट्रीय सम्मेलन ने यह घोषणा की थी कि 
) . नह राष्ट्र की सीमाओं को मिटा देंगे। सिफं नकशे से नहीं, मनुष्य के हृदय से भी 
Be सीमाओं को मिटा देना पड़ेगा । इसके लिए विज्ञान ने अनुकूल परिस्थिति | 
उपस्थित कर दी है ।* ७ ७७ . 


= 
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धर्मं ओर विज्ञान १३; 


घमं की क्या जरूरत है? मनुष्य की बुद्धि का यह एक लक्षण है कि वह 

यह सवाल पूछ । जो मेरी आकांक्षा के अनुरूप, भीतर की आकांक्षा के अनुरूप 

“वस्तु है, वह्‌ मेरी इष्ट है । जो मेरी आकांक्षा के अनुरूप नहीं है, वह मेरी 
इष्ट नहीं है। इस दृष्टि से घमं की आवश्यकता ही कहाँ है? 


_नित्य-धमं का लक्षण 


तैत्तिरीय उपनिषद्‌ के भाष्य में शंकराचार्य ने इसी तरह का प्रश्‍न 
उठाया है। “रोज संध्या करनी चाहिए, नहीं तो पाप छगगा' एक विधि है। 
आचार्य की हमेशा यह रीति रही कि हर बात के वारे म॑ वे क्यों पूछते हे । 
विज्ञान की यह मर्यादा है कि वह 'क्या', 'कब', 'कहाँ' का जवाब दे सकता 
है, पर 'क्यों' पूछा जाय, तो विज्ञान कुंठित हो जाता है। क्‍यों का जहाँ 
आरम्भ होता है, वहाँ भौतिक शास्त्र समाप्त हो जाता है, अध्यात्मशास्त्र 
शुरू हो जाता है। ऐसा कुछ लोगों का कहना है, मेरा नहीं । मे तो आरम्भ 
और अन्त कभी मानता ही नहीं । सब एक ही मानता हूँ । 

तो आचाय पूछते हे, “संध्या, होम क्यों करूँ ? मुझे उससे क्या मिलेगा ?” 
जवाब मिळता है, “कुछ नहीं मिलेगा। करोगे, तो पुण्य नहीं मिलेगा, नहीं 
करोगे, तो पाप लगंगा।' तो आचारे कहते हे, यह कोई बात हुई? यह 
तो जबरदस्ती है। यह क्या कोई धमं है, जो नहीं करू, तो पाप लगगा, और 
कहूँ, तो कुछ भी नहीं मिलेगा। साक्षात्‌ परमेश्‍वर भी यदि एसा अनियन्त्रित 
| सत्तावादी और निरंकुश है, तो मे उसकी अनियन्त्रित सत्ता मानने को तयार 
` नहीं हूँ।” उस समय के बुद्धिवादियों के लिए शंकराचाय ने बड़ा गम्भीर प्रश्‍न 
उठा दिया । नित्यकमं से पुण्य नहीं मिलता, पर नहीं करो, तो पाप मिलता है। 


नित्यबम का यही लक्षण है। लेकित एसा क्यों ? शंकराचाय ने ही स्वयं 
सही 0.11 Public Domain. Panini Kanya Maha Vidyalaya Colfection. 
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इसका अच्छा जवाब दिया है। “नित्य-कमं से फल नहीं मिळता है, फिर भी . 
चह व्यर्थ नहीं होता। निष्फल भी नहीं होता ।” उससे नया पुण्य नहीं मिलता। 
लेकिन वह निष्फल नहीं होता। जिससे कुछ होता ही नहीं, एसा कोई कर्म 
नहीं होता। तब उस कमं का क्या फल ? जिन लोगों ने सन्ध्या-पूजा आदि की 
हो, उन्हे एक वाक्य की याद मैं दिलाता हूँ । ममोपात्तडुरितक्षयद्वारा। ' नित्य- 
करम क्यों ?” “जो पाप हो गये हे, जिनका मुझे ज्ञान भी शायद न हो, 
उनको क्षीण करने के लिए मे समाज मे नित्य-धर्म कः पालन करता हूं!” 
समाज-धं 

इसी प्रकार नागरिक समाज-धम का नित्य पालन करता है। उससे 
उसे प्रत्यक्ष लाभ नहीं होता, परन्तु उससे समाज का स्वास्थ्य बना रहता है। 
समाज-धारणा होती है। “धारणाद्‌ घमंमित्याहुः घर्मो घारयते प्रजाः। 

समाज की धारणा का जो तत्त्व है, उसीको 'धर्म' कहते हे। समाज में 
कुछ मूलभूत सिद्धान्त होते हं, आधारभूत मूल्य होते हे। ये निरपेक्ष, शाश्वत 
और सावंत्रिक मूल्य होते हें। ये ही समाज की धारणा के सिद्धान्त हें। 
समाज-धारणा के जिन मूल्यों से समाज टिकता है, उन्ह धर्म मानना चाहिए। 
बाकी सब सम्प्रदाय, पन्थ या वाद हे । 

कुछ उदाहरण लीजिय । 

मेने कभी चोरी नहीं की, शराब नहीं पी, हमेशा होश सँभाले रहा; लेकिन 
इसके लिए कोई मेरा सम्मान नहीं करता, गौरव या सत्कार नहीं करता। 
लेकिन थोड़ी देर के लिए समझ लीजिये कि पूर्वाश्रम में मे एक प्रसिद्ध 
डाकू-चोर होता, जिसका नाम रोज अखबारों में निकळता रहता और जिसे 
पकड़ने के लिए सरकार इनाम रखती। ऐसी हालत में यदि में यह घोषणा 
करता कि आज से मेने डाकू का घना छोड़ दिया, तो मेरे लिए सभा की | 
जाती और मेरा बड़ा गौरव होता। लोग कहते कि कितना भला आदमी है, 
यह आज से चोरी नहीं करेगा। शराबखोर एलान कर दे कि वह शराब छोड़ता | 
है, तो उस बात को आप अखबार में देखेंगे उसका सत्कार और गौरव होगा! _ 


समाज में नित्य-धर्म | होते हे. | 
हा भो नित्य होते हे, उनका प्रहन ना ग्रगिक का स्वाभाविक | 
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कतेव्य है। उसके लिए प्रतिफल, पुरस्कार या पारितोषिक की आशा नहीं 
रहती। इसलिए नागरिक धर्म, सामाजिक धर्म निष्काम होने चाहिए। उनमें 
फल की इच्छा नहीं होनी चाहिए । 

तो क्या निरुद्देश्य कोई काम हो सकता है ? मन में उद्देश्य ही नहीं होगा 
और काम करेंगे, तो वह तो उन्मत्त चेष्टा हो जायगी, जैसी शरावखोर की होती: 
है या नींद में मनुष्य कभी बोल लेते हे या हलचल कर लेते हें। या फिर वह 
स्वाभाविक चेष्टा है, जिसमे हमारी कोई इच्छा या चेतना न हो। तब तो 
सारा-का-सारा सामाजिक कमं ही व्यर्थं हो जायगा। 

बिना इच्छा के कोई मनुष्य कभी काम करता है? प्रयोजनमनुहिव्य क 
मन्दोऽपि प्रवतंते। कोई प्रयोजन न हो, तो मूर्ख भी कुछ नहीं करता । लोग 
कहते हें कि विना प्रयोजन के, फल की कामना रखे विना, काम करने की बाढ 
बहुत ही मूखेतापूर्ण धर्म है। तो फिर निष्काम कमं का कया अथ है। 


स्वार्थ-निराकरण की प्रक्रिया 


कभी-कभी हम कहते हें कि “यह मनुष्य निःस्वार्थ हो गया है। इसने 
स्वार्थ का त्याग किया है।” इसका कया अर्थ होता है? यदि वह कुट्म्ब मे 
रहता हो, उसने अपना व्यक्तिगत स्वार्थ छोड़ा हो और उसका स्वार्थ कुटुम्ब- 
व्यापी हो गया हो, तो हम कहते हें कि वह 'निःस्वाथ' है। कुटुम्ब में माँ सबसे 
अधिक निःस्वार्थ होती है। अर्थात्‌ माँ का स्वार्थ कुटुम्बव्यापी होता है। सिर्फ 
अपने साढ़े तीन हाथ के शरीर की भलाई से उसका स्वार्थ बाहर निकलकर 
कुटुम्ब तक फैल गया है, व्यापक हो गया है। इसलिए उसे निःस्वार्थ कहते हें ३ 
जिसका स्वार्थ व्यापक है, वह निःस्वार्थ है। जिसका स्वार्थ क्षितिजव्यापी 
होता है, वह अत्यन्त निःस्वाथ है । कुटुम्बव्यापी स्वार्थं है, तो वह कुटुम्ब 
में निःस्वार्थ है, ग्रामव्यापी स्वार्थ है, तो ग्राम में निःस्वार्थ है। देशव्यापी 
सत्राथं है, तो देश में निःस्वाथं है, विश्वव्यापी स्वार्थ है, तो विएव में निःस्वाथे 
और आकाशक्यापी स्वार्थ है, तो वह अत्यन्त निःस्वार्थ है। स्वार्थं में जब 
व्यापकता आती है, तो स्वार्थ मिट जाता है। यह स्वार्थ के निराकरण वो 
प्रक्रिया है । 


(८८-0.॥ Public Domain. Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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जिसकी कामना व्यापक है, वह निष्काम है। जिसकी कामना क्षितिज 
च्यापी है, वह अत्यन्त निष्काम है। जो सौ मे सौ की भलाई चाहता है, वह 
अत्यन्त निष्काम, निःस्वा्थं है। 

समाज में जो ध्म सामान्य है, नित्य है, वह सवका धर्म है, निष्काम धर्म 
-है। उसका जो फल होता है, वह सवका है। फल अपने लिए हमें नहीं चाहेंगे, 
'पर कतव्य हम निभायंगे। निष्काम कमं में यही होता है कि कतंव्य मेरा और 
"फल सबका, मेरे अकेले का नहीं । 

यह सार्वत्रिक घर्म मानवव्यापी होता है । वही सनातन है। इस अर्थ 
में वह अपौरुषय है । मनुष्य जो अपने नाप के थमं और देवता गढ़ लेते हें, वे 
शाइवत तथा सनातन नहीं होते । 


दो दृष्टिकोण 


एक दुरबीन है। उसमें दो तरह के काँच हें। एक आदमी एक काँच 
से देखता है, दूसरा दुसरे से । पहले से पूछते हे कि “क्या देखा ? ” तो वह कहता 
है कि “भगवान्‌ वेकुंठ-लोक में बेठ हें और अपनी आकृति के अनुसार मनुष्य का 
निर्माण कर रहे हें ।” दूसरे से पूछते हे, तो वह कहता है कि “मेने यह देखा कि 
जगह-जगह मंदिरों, मस्जिदों, ग॒रुद्धारो, अगियारियों और गिरजाघरों में मनष्य 
वठ हूं और अपने आकार में भगवान्‌ को गढ़ रहे हे ।” पहले से पूछा, “कितने 
भगवान्‌ हुं ? ' तो वह बोला, “एक ही। मनुष्य बहुत हें, आकृतियां बहुत हें, 
बनाचवाला एक ही है।” दुसरे से पूछा, तो उसने कहा, “मनुष्य तरह-तरह 
के हैं, अनेक हे और सव अपना-अपना भगवान्‌ वना लेते हैं। हरएक का बनाया 
हुआ भगवान्‌ उसको शकल का है।” जसे दर्जी हरएक मनष्य की नाप के कपड़े 
बनाते हू, वेसे ही हरएक मनुष्य अपनी नाप और सहुलियत के मुताबिक अपना- 
) अपना भगवान्‌ बना लेता है और फिर ये भगवान्‌ आपस में झगड़ा करते ह्‌ा 
: इस तरह यह दुनिया मुर्गावाजी का अखाड़ा वन जाती है । 
सत्‌ १९२३-२४ में एक महान्‌ मुस्लिम नेता ने गांधीजी के बारे में कहा कि 


_ मनुष्य की दृष्टि से गांधी महान्‌ है, पर धर्म की दृष्टि से गांधी किसी भी मामूली 
र मुसलमान से, n री दै... Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection 
हु 
गा 
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देखा, दो काँचों से बया दिखाई दिया ? 

हम नम्नतापूर्वक पूछते हे कि गांधी से मामूली मुसलमान किस वात में 
श्रेष्ठ है? बया वह गांधी से ज्यादा ईशवरपरायण है ? 

नहीं |! 

बया वह ज्यादा मानवनिष्ठ है? 

नहीं ।' | 

बया ज्यादा सच्चा है? 

नहीं शि 

क्या ज्यादा ईमानदार, दयानतदार है? 

नहीं शि 

कया ज्यादा दयाशील, करुणावान्‌ है? 

नहीं।' 

अब इस हालत में आप मुझे यह वतलाइये कि गांधी यदि यह कहे कि 
में कई मुसलमानों से अधिक अच्छा मुसलमान हूँ, तो वह कौन-सी गलत बात 
कहता है? 


धमं कब अधमं बनता हे ? 


'धर्म' जब व्यावतेक हो जाता है, तव वह अधमं या सम्प्रदाय बन जाता 
है। व्यावर्तक याने अळगावनवाला--इतने हमारे, बाकी हमारे नहीं, यह. 
बात जब आ जाती है, तब धर्म अधम वन जाता है। 

विनोबा ने एक दफा बड़े मजे की बात कही थी । किसीने उनसे पूछा किं 
“आप महाराष्ट्रीय ब्राह्मण हें, तो कोकणस्थ हें या देशस्थ ?” उन्होंने कहा, 
“मे देश में रहता हूँ, इसलिए 'देशस्थ' हूँ । काया में रहता हूँ, इसलिए “कायस्था 
हैँ और सबसे आखिर में में अपने में रहता हूँ, इसलिए स्वस्थ हुँ । तो सब कुछ 
हं । ऐसा सवाल ही आप मुझसे क्यों पूछते हे ? मे हिन्दू हूं, इसलिए मुसलमान 
नहीं हूँ, ऐसा नहीं है। में हिन्दुस्तान में रहता हूँ, इसलिए तुकिस्तान मेरा नहीं, 
ऐसा नहीं है। हरिजन-आश्रम में हूँ, इसलिए अहमदाबाद और गुजरात में नहीं 
हूं, ऐसा नहीं है।” 


CEC-0.In Public Domain. Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection; 
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धर्म में व्यापक वृत्ति होती है। धर्म व्यापक होता है । सम्प्रदाय संकीर्ण 
होता है। हम कह चुके हे कि विचार जब जम जाता है, तो उसका सम्प्रदाय 
अन जाता ह। सम्भ्रदायों म संघप होता है। घम संघर्ष के लिए नहीं है। 
बम मुष्य-से-मरुऽ्य को मिलाने के लिए है। मनुष्य-से-मनष्य को अलग करने 
का रास्ता 'अवमं' है । 

पूछा जायगा कि अमं क्यों धमं के रूप में आता है? वात साफ है। 
चतान आयेगा, तो भगवान्‌ के नाम से ही आयेगा । शैतान का अपना स्वरूप 
इतना विरूप, भद्दा है कि वह्‌ भगवान्‌ का ही नाम-रूप लेगा । दुनिया में जितने 
घमं इ, जिनके कारण विरोध होता है, सख्य नहीं होता है, वे सब-के-सब 
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अधम हं । 
सम्प्रदाय-निराकरण 

हम सकल्प कर रू कि हम जैसे वर्ग-निराकरण चाहते हं, जाति-निरा- 
करण चाहते ह, वसे ही हमें सम्प्रदाय-निराकरण भी करना है। 

इस बारे में अव हमें एक कदम आगे चलना है। गांधी सर्वधर्म-समभाव 
तक आय । अब हमें आग बढ़ना है। वाप से बेटा आगे न जाय, तो समझदार 
चाप नाराज होगा। कोई कहता है, मेरा वाप बड़ा है, तो उससे सब यही कहते 
ह कि ठीक है, तुम उससे आगे वढ़ो। अगर मझसे कोई आकर कहता है कि 
तुम्हारा बटा ठीक तुम्हारे जेसा है, तो मझ दु:ख होगा। इससे अधिक नकसान 
चया हो सकता है ? हर बाप की आकांक्षा रहती है कि मेरा बेटा मझसे सवाया 
हो, मुझसे आगे बढ़े । 

माक्सवादियों से में अक्सर कहा करता हू कि में तुमसे माक्स का अधिक 
अबत हू। पर तुम लोग कहते हो कि माक्स से आगे कोई कुछ कहे, तो वह 
अतिगामी है। में कहता हूं कि हम इतने बड़े आदमी के बाद पेदा हुए, फिर भी 


डप आग नहीं बढ़ सकते, तव तो उसके वडप्पन में बट्टा छगगा। सारी प्रगति 
हो रुक गयी, ऐसा कहना होगा । 


| धम ओर धर्सान्तर 
_, गे एक तवे, के लाम छोड़ा, है 0०घत्होंने सिला 
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दिया कि सारे धर्मो को समान समझो । तो लोगों ने उसका अथं यह किया 
कि सव धमं समान हे, इसलिए किसी भी धर्म मे जाओ, वह एक ही है। यह 
तो स्थूल अर्थ है। 

यह वात संविधान-परिषद्‌ मं उठी थी। मूलभूत अधिकारों की चर्चा 
करते समय हरएक को अपने-अपने धर्म के अनुसार चलने का मौलिक अधिकार 
दिया जा रहा था। तव एक ईसाई सज्जन खड़े हुए और कहने लगे कि “हरएक 
को अपने धर्म का प्रचार करने का भी हक हो ।” तो उनसे व्यबितगत रूप मे 
मेने कहा कि “आपने यह केसी वात कही ? सवको अपने धर्म के पालन का 
समान अधिकार हो, यहाँ तक तो बात दुरुस्त है; लेकिन उसका प्रचार करने 
की वात तो गलत है।” उन्होंने तो मेरी वात मान छी। लेकिन मेरे हिन्दू मित्र 
खड़े हो गये और कहने लगे कि “यह तो आपने भयानक बात कर दी । आप 
तो ऐसी वात करते हें कि जिससे जो हिन्दू जबरदस्ती मुसलमान या ईसाई बनाये 
गये हें, उन्हें हिन्दू-धर्म में वापस नहीं लाया जा सकेगा ।” तो मैने कहा कि 
“यह्‌ वात तो गलत हुई। धमं की वात मे संख्या से क्या मतलब ? एसा लगता 
है कि आप चुनाव की या प्रतिनिधित्व की दृष्टि से वात कर रहे हे । यह तो 
धमं की वात नहीं है। यदि सारे धर्म समान हें, तो दूसरे धमं में जाने की 
जरूरत ही कया? दूसरे धमं मे जाने के दो ही कारण हो सकते हे--लोभ या 
मुमुक्षा। या तो में यह मानता हूँ कि दूसरा धमं मुझे भगवान्‌ की ओर ले जाने 
के लिए अधिक उपयुवत है या फिर यह लोभ है कि दुनिया मे सुविधाएँ पाने की 
दृष्टि से दुसरा धर्म अधिक लाभदायी है। सुविधा की वात तो घर्म-अधर्म की 
वात नहीं है। ईश्वर-भक्ति की, मुमुक्षा की दृष्टि से यदि कोई घमं श्रेष्ठ और 
कोई कनिष्ठ है, तव तो सारे धमं समान नहीं रह जाते ।” 

पुरी की घटना 

मेने गांधी से एक कदम आगे क्यों कहा? जगन्नाथपुरी की घटना है? 
डांग में गांधी सेवा-संघ का सम्मेलन था, तब नारायण देसाई की माँ और 
कस्तुरवा पुरी में दंन के लिए चली गयीं। उस समय उस बूढ़े ने बड़ा क्रोध 
किया | ऐसा क्रोध मानो, आसात : [न या पहिजाप का कोन था. लेकिन र 
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बड़ों का क्रोध भी वरेण तुल्यः होता है-आशीर्वादरूप होता है। “विकारोऽपि 
इलाथ्यो भुबनभयभंगव्यसनिनः।' जोः सारी दुतिया के दोषों का निवारण करने 
के लिए आता है, उसका विकार भी इलाघ्य हो जाता है । बड़े क्रोध से बापू 
ने पूछा कि “जिस मंदिर में हरिजन नहीं जा सकते हे, उसमें तुम क्‍यों गयीं ? 
यह मेरे विरुद्ध है, केवल इसी लिए मुझे दुःख नहीं होता। लेकिन यह केवल हमारे 
ही लिए लज्जा का विषय नहीं है, यह तो मानवता का अपमान हैं, इसलिए 
में दुःखी हूँ!” 
बह एक प्रसंग हुआ। दूसरा प्रसंग अभी आया, जव विनोवा ने कहा 
कि “यदि यह फेंच वहन मन्दिर मं नहीं जा सकती, तो में भी नहीं जा सकता। i 
गांधी ने यहाँ तक कहा कि मंदिरों में हिन्दू-मात्र को प्रवेश मिले, विनोबा अब 
यह कह रहे हें कि उपासना का कोई तीथे या स्थल या क्षेत्र अब साम्प्रदायिक 
न रहने पाये। उपासना के सभी क्षेत्र मानव-मात्र के लिए खुल जाये । 
सम्प्रदाय में अदल-वदल होता है, घर्मान्तर होता है। धर्म में धर्मान्तर 
जैसी चीज हो ही नहीं सकती । 
यदि आप वस्तुतः लोकसत्ता की स्थापना चाहते हें, तो धर्मान्तर को यदि 
अधामिक नहीं, तो कम-से-कम गैरकानूनी तो करार ही देना होगा । 
यह घर्मे-परिवतंन सामाजिक विधान के प्रतिकूल है, एसा विचार लोक- 
शासन में दाखिल करना होगा । यह ईश्वर के विधान के प्रतिकूल है, एसी 
आवना जनता में निर्माण करनी होगी । संविधान में ही धर्मान्तर का निषेध 
होना चाहिए, ताकि वह सवंधर्म-समभाव के अपने सिद्धान्त से अधिक सुसंगत 
बन जाय । घर्म-पार्वतन गेरकानूनी वन जाना चाहिए, क्योंकि अगर हम 
सारे धर्मों को समान मानते हों, तो एक से दूसरे में जाने की जरूरत नहीं है। 
मुहम्मद को मानते हैँ, तो घर बेठे या मस्जिद में जाकर उसके ढंग से उपासना 
करें, कुरान पढे । छेकिन लोग कहते हें, “कुरान पढ़ो, तो अरबी में ही पढ़ो! 
गुजराती में पढ़ना क्यों निषिद्ध माना जाय ? तो कहते हें कि “धमं-ग्रत्य धर्म 
ps में ही होना चाहिए, ईश्‍वर की भाषा में होना चाहिए ।” संस्कृत को 
द ना ee कहते पु । तो ज्ञानेश्‍वर > ने पुछा कि संस्कृत यदि 
अद हैर बरी चरी की शीव है? “भी समी भगवान्‌ 


Digitized by Arya ऽवा्धर्म और ि्ात्ति०nnai and eGangotri ७५ 


की होती हे । तो कहते हे, नहीं, कुरान तो अरबी में होगा। ग्रन्थ साहब 
गुरुमुखी में रहंगे। इस तरह झगड़ा सम्प्रदाय में से भाषा में आया । कलि 
का प्रवेश हुआ। नल राजा के शरीर में पेर के अंगूठे से कलि का प्रवेश 
हुआ था न? फिर सारा शरीर कलिमय हो गया। वेसा'ही हाल इस साम्प्र- 
दायिक झगड़े का है। 'कलि' शब्द का अर्थ ही है 'कलह्‌'। धर्म में असहिष्णुता 
आ जाती है, तो कलह का प्रवेश हो जाता है, जिसका नतीजा धर्मान्तर में 
होता है। 
विज्ञान और धर्म 


यह्‌ हुआ एक पहलू। अब दूसरा पहळू। आज एक तरफ विज्ञान है, 
दूसरी तरफ धम । विज्ञान अन्तर्राष्ट्रीय है, धमं साम्प्रदायिक। हाँ, विज्ञानः 
भी आजकल बहुत साम्प्रदायिक बनता जा रहा है, लेकिन उसमें दोष विज्ञान 
का नहीं है, सत्ताधारियों का है। मूलतः विज्ञान का स्वरूप अन्तर्राष्ट्रीय ही 
रहा है। यह नहीं कि अमेरिका में एक विज्ञान है और रूस में दूसरा | गेलीलियो 
ने कहा कि सूयं पृथ्वी के चारों ओर नहीं घूमता, पृथ्वी घूमती है। तो लोगों 
ने उसे बहुत सताया। तव तंग आकर उसने कहा कि “तुम कहते ही हो, तो में 
कह देता हूँ कि पृथ्वी सूयं के चारों ओर नहीं घूमती। लेकिन मेरे कहने पर 
भी वह तो घूमती ही रहेगी, उसको में केसे रोकूंगा ? उसमें न मेरा कोई 
उपाय है, न आपका 

विज्ञान वस्तुनिष्ठ होता है, उसका वस्तुस्थिति के साथ ही संबंध रहेता 
है। इसलिए विज्ञान का स्वतः कोई दोष नहीं होता। लेकिन सत्तावादियों 
और सम्पत्तिधारियों ने विज्ञान को अपना अनुचर बनाने की कोशिश की है। 
वह पुरी सफल नहीं हुई है। विज्ञान फिर भी सावंभौम रहा है। लेकिन घर्मे 
सारे साम्प्रदायिक बन गये हे। अब घमं और विज्ञान का मुकाबला हो रहा _ 
है। विनोबा कहता है कि अब यह शुभ मुहतं आ गया है, जब कि अहिसा का 
विज्ञान से विवाह हो जाना चाहिए और इसका पौरोहित्य भारत को करना 
है। भारत को विवाह का मंत्र-पाठ करना है और विवाह के मंगलाष्टक का 
उच्चारण करना है। कभी-कभी वे दूसरे शब्दों में कहते हे कि आज़ अब 
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वेदान्त और विज्ञान एक हो जाने चाहिए। अध्यात्मविद्या और भौतिक विद्या, 
दोनों अब एक हो जायं। 


धासिक विज्ञान और वेज्ञानिक धमं 


"बमं मनुष्य को एक तरफ खींच रहा है, विज्ञान दूसरी तरफ। मनुष्य 
का व्यक्तित्व विदीणं हो रहा है, विखर रहा है। क्योंकि मनुष्य की धर्माकांक्षा 
और विज्ञान का मेल नहीं है। इनके बीच खीचातानी हो रही है। मनुष्य को 
डुर्देशा हो रही है। 

आवश्यकता है धार्मिक विज्ञान और वेज्ञानिक धर्म की। आज विज्ञान 
सावभौम है। तो जो बैज्ञानिक धमं होगा, वह भी सार्वभौम होगा। सार्वभौम 
से मतलव यह नहीं कि वह एक सरीखा ही होगा। वैज्ञानिक धमं के आविष्कार 
में स्थल, काल, व्यक्ति के भेदों के अनुसार अन्तर हो सकता है। 

शुरू-शुरू मं राष्ट्रीय शालाएं खुलीं। हमें आदेश दिया गया कि कॉलेजों 
से निकल आओ, तो हम त्रिकल आय। वहाँ भी हमं वही सिखाया गया, जो 
अब तक हम सीखते थे और कहा गया कि यही राष्ट्रीय शिक्षण' है। किसीने 
यूछा कि यह “राष्ट्रीय शिक्षण क्या है?” तो हमने कहा कि “यह तो गांधी 
जानें, हम क्या जानें ?” तो वह सवाल करता है कि “दूसरी पाठशाला में 
२+ २=४ होते हे, तो क्या आपकी राष्ट्रीय शाला में २२४३ 
होता है?” 

अला गणित और विज्ञान म॑ 'राष्ट्रीय', 'अराष्ट्रीय' क्या हो सकता है? 
गणित और विज्ञान तो अंतर्राष्ट्रीय होते हें। लेकिन हम तो "राष्ट्रीय शिक्षण' 
का काम लेकर बेठे थे न! तो फक क्या? पहले हम जो गणित सीखते थे, 
वह्‌ किताव अग्रेजी मं रहती थी। उसमें ऐसा सवाल रहता था कि एक पेसे 
के दो अंड, तो चार पेसे के कितने ? अव गणित तो ठीक है, पर अंडे से हमें 
क्या मतलब ? तो राष्ट्रीय शिक्षण के गणित में ऐसा हिसाब होगा कि एक पेसे 
के दो आम, तो चार पैसे के कितने ? जव हम आम कहते हे, तो एकदम हमारे 
सामन आम की आकृति खड़ी हो जाती है और जीभ में भी पानी आ जाता है। 
इसका हमारे जेता केज 11 विक्षण/ हम्रारे/ विज्ञिष्टाकंस्कारों के 
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अनुझूप होना चाहिए । गणित और विज्ञान सार्वभौम हें, लेकिन उनका 
विनियोग अलग-अलग ढंग से हो सकता है। सम्प्रदाय संकुचित होते हें, लेकिन 
धर्म अपने में सावंभौम है। जो वैज्ञानिक धमं होगा, वह गणित और पदार्थे- 
विज्ञान से कहीं अधिक व्यापक होगा । धर्म भगवान्‌-सा व्यापक होना चाहिए। 
जो व्यापक है, वही 'धर्म' है, जो अव्यापक है, वह “अधमं है। 
“यो वे भूमा तत्‌ सुखम्‌।' 
अव इसको विज्ञान के साथ कैसे मिलायें ? विज्ञान और धर्म--इनके जो 
विरोध हे, उनका निराकरण करना है, क्योंकि हम देख चुके हें कि विरोब का 
निराकरण ही समन्वय है, यही क्रांति का उद्देश्य है। 
प्रभुत्व या तादात्म्य ? 

एक दफा बापु ने कहा : “मेरे अगर बस की बात होती, तो में मक्खी को 
भी नहीं मारता ।” 

सेने कहा: “बापू, आपकी बात ठीक होगी, लेकिन मेरे मन में यह प्रश्‍न 
उठता है कि भगवान्‌ ने खटमल, मच्छड वगेरह पेदा ही क्यों किये ?” तो 
जवाब मिला: “अभी तो मेरे लिए इतना ही काफी होगा कि तुम मनुष्य को 
न मारो! लेकिन सोचो तो कि कहीं कल खटमल और मच्छड़ों की सभा हो 
और उनकी सभा में यह विचार आये कि हमारी समझ में नहीं आता कि इस 
दादा को भगवान्‌ ने क्यों बनाया है? वह्‌ हमारे किसी काम का नहीं। तो 
शायद दूसरा कहेगा कि दादा का शरीर भगवान्‌ ने इसलिए पेदा किया है कि 
हम उसका खून पी सकं। भगवान्‌ की हर वात में योजना हुआ ही करती है।' 

मनुष्य की यह जो मनोवृत्ति है कि भगवान्‌ ने मुझे सुख देने के लिए ही 
सृष्टि का निर्माण किया है, उसका विकास सत्तावाद से हुआ है। प्रेम से 
तादात्म्य का विकास हुआ है। सूष्टि से हमारा सम्बन्ध तादात्म्य का रहे या 
प्रभुत्व का, विज्ञान और अध्यात्म की यह समस्या है। विज्ञान और घर्म का 
यह मूल विवाद है। क्या सृष्टि हमारी दासी है या वह भगवान्‌ की संगिनी, 
हमारी माता है, जिसके साथ हमारा तादात्म्य होगा? एक तरफ काव्य का 
दृष्टिकोण है, दुसरी तरफ विज्ञान का। एक कवि है, एक वेज्ञानिक। कवि 
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वैज्ञानिक नहीं है और जो वैज्ञानिक है, वह कवि नहीं है। कवि कहता है : “सूयं 
सारे जहाँ की आँख हें”, “सूर्यो यथा सर्वलोकस्य चक्षुः।' विज्ञान ने कहा: 
“चक्षु कहाँ का, यह तो प्रकाश का गोला है-यह भी पता है कि प्रकाश को 
यहाँ आने में कितनी देर लगती है?” 

लेकिन संसार का जितना व्यवहार चलता है, उसमें स्नेह का प्रथम स्थान 
है। पहले स्नेह की भावना आती है, बाद में विज्ञान आता है। 

बच्चा पंदा होते ही उसे माँ की गोद मे देते हें। माँ बच्चे को स्तन से 
लगा लेती है। तो वैज्ञानिक क्या यह कहता है कि अरे, जरा ठहर, पहले इसे 
सारा आहार-शास्त्र समझाये, बाद में स्तन से लगाना, नहीं तो दूध अवेज्ञानिक 
बन जायगा? एक का नाम भावना रखा है और दूसरे को प्रत्यक्ष प्रमाण- 
वाद--प्रयोगवाद कहा है। जो सिद्धान्त प्रत्यक्ष प्रयोग से सिद्ध नहीं होते, 
उनको मानना गलत समझा जाता है। 

विज्ञान और धम का यह निरन्तर विरोध चलता है। सवाल यह है कि 
क्या इन दोनों को मिलाया जा सकता है? क्या कवि और वैज्ञानिक निकट 
आ सकते हं? विज्ञान जवाब देता है कि अब ऐसा संयोग हो सकता है। 
काव्यविहीन विज्ञान दुनिया को ₹मशान बना देगा और विज्ञानहीन काव्य 
उसे स्वप्न से भी अधिक वस्तु-पराङमुख बन जायगा। अब इसे कोई निरी 
भावना नहीं कहता । 


सृष्टि से तादात्म्य 


औरंगजेब के जमाने में कला के अस्तित्व का ही सवाल पैदा हुआ था। 
इंग्लेंड में मी ऑलिवर कोमवेळ के जमाने में ऐसा ही प्रश्‍न उठा था। औरंगजेब 
इतना कला-विरोघी था कि कुछ लोगों ने एक दिन संगीत की शव-्यात्रा 
निकाली । औरंगजेव ने पूछा: “किसे ले जा रहे हो?” लोगों ने कहा कि 
“यह तो संगीत का जनाजा है। अव आपकी हुकूमत में इसके लिए कोई जगह 
ही नहीं रह गयी, इसलिए इसे दफनाने जा रहे हे ।” तो औरंगजेब ने कहा: 
“हाँ, ठोक है। इसे इतना गहरा गाड़ो कि फिर से वाहर ही न निकल सके!” 
ऑलिवर क्रोमवेळ के 'प्युरिटन' जमाने में भी संगीत-नुत्य आदि पर पावन्दी 
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लगी थी। तब एक कलाकार ने कहा: “अच्छा है, मत गाने दो, चित्र मद . 


खींचने दो, पर यह आकाश, यह चन्द्रमा, ये फूड, ये नदियाँ, ये कलकल करते है फट 


हुए ज्ञरने और जल-प्रपात, क्या इन सबको देखने से तुम हमें रोक सकते हो ? 
झरने का मधुर कछरव और हवा को धोमो-धोमी मोठी आवाज तुम जव तक 
नहीं रोक सकते, तब तक तुम इस दुनिया से कला को निर्वासित नहीं 
. कर सकते ।” ; 

मनुष्य का सृष्टि से तादात्म्य अत्रेज्ञानिक नहीं है। सृष्टि-नियमों का 
जो आविष्कार लेबोरेटरी से वाहर होता है, वह विज्ञान से बाहर है, ऐसा जो 
कहते हे, वे सबसे वड़े अवैज्ञानिक हें। आजकल लोग ऐसा मानने लग गये 
हे कि लेबोरेटरी में जो होता है, वही शोध है। प्रश्न है कि शोध किसका ? 
जो लेबोरेटरी के अंदर है, उसका शोव करना है या जो वाहर है, उसका ? 
सृष्टि से तादात्म्य होना अत्यन्त वैज्ञानिक है। कलाओं को वैज्ञानिक सत्यों 
से मिलाने की चेष्टा करनी होगी। धमं में जितनी वस्तुनिष्ठा, सत्यनिष्ठा और 
व्यापकता आयेगी, उतना-उतना घमं सार्वभौम बनता जायगा। 

में साहित्य से दो उदाहरण दूंगा । 

हिमालय के एक वृक्ष का वर्णन कालिदास करता है । यह कौनसा 
देवदारु है ? 'पुत्रोकृतो$सी वूषभव्वज्ेन।' भगवान्‌ शंकर ने इसे अपना 
पुत्र मान लिया था और इसे दूब पिछाती थीं साक्षात्‌ भगवती पार्वती । इसमें 
सृष्टि से जो तादात्म्य है, जो कोमल भावना है, उसे यदि आप अवेज्ञानिक 
कह देंगे, तो इससे अधिक अरसिक और अवैज्ञानिक क्या होगा ? 

दूसरा उदाहरण लीजिये । झङुन्तला श्वशुरगृह्‌ को जाने लगी, तब उससे 
कण् ऋषि पूछते हैं: “तु जा रही है, इन पौबों से बिदा ळी ? ” “कौनसे पौधे ?” 
तो कण्व वर्णन करते हूँ, “अळंकार से इतना प्रेम होते हुए भी तूने इन पौधों 
का एक पत्ता भी नहीं तोड़ा, जिन्हें पानी मिलाये बिता तूने स्वयं पानी भी नहीं 
पीया । “वातुं न व्यवस्यति जलम्‌।' तुम्हारा एक पता भी जिसने श्ङ्गार 
के लिए नहीं तोड़ा, बह शकुन्तला आज जा रही है, तो बिदा लो!” सूष्टि 
के साथ यह जो तादात्म्य की भावना मनुष्य में होती है, वह अत्यन्त मंगलकारी 
है, सांस्कृतिक है। जीवन का विकास इसी भावना से होता है। विज्ञात को 
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2222 दिर करना चाहिए । विज्ञान मनुष्य को प्र भुत्ववादी न वनाय । 

(910 मनुष्य का सृष्टि से तादात्म्य बढ़ाये। अगर सृष्टि के सुसंवादी ताल से 

वज्ञान का कदम नहीं मिलेगा, तो विज्ञान का उपयोग संहार के लिए होगा । 


ओद्योगिक और यांत्रिक कांति 

यंत्रवादियों ने कहा : “हम वैज्ञानिक यंत्रीकरण से मनुष्य का स्वभावः. 
परिवतंन कर देंगे।” वाजारवालों ने, जिनके पास पंसा है, कहा : “हम विज्ञान 
का उपयोग मोक्ष के लिए कभी नहीं करगे, मुनाफे के लिए ही करगे। हम जब 
तक बाजार में बेठे हें, तो घमं का भी उपयोग मुनाफे के लिए करेगे ।” 

हमने औद्योगिक क्रान्ति और यान्त्रिक क्रान्ति को एक मान लिया है। यह 
भारी गळती है। दोनों एक नहीं हें। पूँजीवाद ने यंत्र-विज्ञान से लाभ उठा 
लिया, लेकिन यांत्रिक क्रान्ति और औद्योगिक क्रान्ति या व्यापारिक क्रान्ति दो 
अलग चीजे हं । दुनिया में लोहा, कोयला, पेट्रोल का आविष्कार न भी होता, 
वाष्पशक्ति का आविष्कार भी न हुआ होता, तो भी दुनिया में औद्योगिक 
कान्ति, व्यापार का युग और पूँजीवाद आता ही। हाँ, बिना यन्त्र के वंह 
इतने भीमकाय रूप से नहीं आता, लेकिन आता ही नहीं, यह मानना गरत है । 
संक्रान्ति जैसे सवारी पर बैठकर आती है--कभी गधे पर, कभी घोड़े पर या 
कभी बैल पर, उसी तरह पूंजीवाद यन्त्र पर बैठकर आया। यन्त्र के कारण 
पूंजीवाद की गति और आकार बदल गया। लेकिन यन्त्र अलग आया और 
पूँजीवादी अलग आया । वाद में उन दोनों का सम्बन्ध हो गया। अब हमे 
लगता है कि दोनों का सम्वन्ध अविभाज्य है। 


यन्त्र और विज्ञान 


समाजवादियों के विचार में, मार्क्स और कम्युनिस्टों में एक सचाई है कि 
उन्होंने इन दोनों को मिलाया नहीं है । पूँजीवाद ने यन्त्र का दुरुपयोग किया । 
यन्त्र की प्रतिष्ठा समाज में पूंजीवाद के कारण नहीं है। बल्कि इसलिए है कि 
उसने मनुष्य को केवळ परिश्रम से, गधा-मजूरी से वचाने का आश्वासन दिया । 


यन्त्र से पहले कुछ आदमियों को केवळ गधा-मजूरी, सिर्फ मशक्कत करनी 
CC-0.In Public Domain. Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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पड़ती थी । उनके मस्तिष्क का विल्कुल उपयोग नहीं था। पइुसःव्रात की. ` 
सावधानी रखी जाती थी कि उनका दिमाग बिल्कुल ही काम ैः,करे। 
उनके लिए शिक्षण का अभाव ही था। दिल और दिमागवाले अलग थे 
कुछ गुलाम कहलाते थे, कुछ मालिक । कोशिश यह थी कि पशु और गुलाम के 
दिमाग न रहे, लेकिन शरीर मं श्रम-शक्ति रहे। उनका उपयोग शरीर-शक्ति 
के लिए ही माना गया, बुद्धि के लिए नहीं। यन्त्र के रूप में यह आइवासन 
आया कि अब गुलामों की जरूरत नहीं रहेगी । यह आश्‍वासन यन्त्र की 
लोकप्रियता और प्रतिष्ठा का कारण हुआ। मनुष्य को यन्त्र द्वारा कष्ट- 
निवारण का यह जो आइवासन था, उसने यन्त्रःविरोध को अवैज्ञानिक करार 
दिया। लेकिन यन्त्र के आने पर भी गधा-मजूरी क्यों नहीं गयी? इसलिए 
कि यन्त्र ने जो फुरसत पेदा की, उस पर कुछ लोगों ने एकाधिकार जमा लिया । 
कुछ लोग फुरसतखोर हो गये। इन लोगों के कारण यन्त्र की प्रतिष्ठा नहीं 
है। यन्त्र ने मनुष्य को निर्बुद्ध और कलाहीन परिश्रम से वचाने का आइवासन 
दिया, फिर भी वह नहीं वचा सका। इसका मुख्य कारण यही है कि सम्पत्ति- 
वानों और सत्ताधारियों ने उसका दुरुपयोग किया। 
उपकरणवाद 

तो मेंने दो वातं कहीं। एक तो यह कि औद्योगिक क्रान्ति को यान्त्रिक 
क्रान्ति से मत मिलाइये और दूसरी वात यह कि यन्त्र को विज्ञान से 
मत मिलाइये । ; 

अगर कोई मुझसे पूछता है, “आप मोटर में नहीं बैठते ?” और अगर 
मे कहता हूँ, “नहीं भाई, मेंने तो घोड़ा रखा है।” तो वह कहता है कि “यह 
` क्या? इस विज्ञान के युग में आप यह कसी अवेज्ञानिक वात कर रहे हें?” 
तो क्या घोड़ा अवेज्ञानिक है? घोड़ा मनुष्य ने नहीं बनाया, इसलिए वह 
अवैज्ञानिक हो गया ? आँख अवैज्ञानिक है और चश्मे में वेज्ञानिकता आ गयी 
है! तो कृपा करके यन्त्र को विज्ञान न समझ छें। एसा समझे, तब तो यह 
आक्षेप भी हो सकेगा कि प्रकृति भगवान्‌ की बनायी हुई है, इसलिए अवैज्ञानिक 
है और मनुष्य भी भगवान्‌ का बनाया हुआ है, इसलिए मनुष्य भी अवेज्ञानिक 
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है। इधर वैज्ञानिक मनुष्य बनाने की बात भी करते हें । तव भी बनानेवाले 
मनुष्य बने हुए मनुष्य से बड़े ही रहेंगे! यह जो भ्रम फैला है कि विज्ञान 
और यन्त्र एक है, वह गळत है। यन्त्र विज्ञान से वना है, विज्ञान अधिक 
व्यापक वस्तु है। यन्त्र उपकरण है। लोग जव कहते हें कि यन्त्रीकरण से 
हम मनुष्य के स्वभाव को और मनुष्य की हर चीज को बदलेंगे, तो वह कहाँ 
तक सही या गलत है, यह हमने देख लिया । यदि मनुष्य ने हर चीज को यंत्र 
मान लिया, तो समाज यंत्रनिष्ठ हो जायगा और यंत्र देवता बन जायगा। 
अर्थात्‌ मनुष्य उपकरणवादी वन जायगा। वेसे सभी कलाकार और कारीगर 
यंत्र-पूजक, अपने उपकरणों की पूजा करनेवाले होते ही हें। लेकिन यह जो मेंने 
उपकरणवाद कहा, उसमें और इसमें फक है। 

दशहरे के दिन घोड़े की पूजा करते हं। मोटर की भी पूजा करते हे । 
बढ़ई, लोहार सव अपने-अपने औजारों की पूजा करते हं । लेकिन जिस मात्रा 
में यांत्रिक यंत्रनिष्ठ होते हें, उस मात्रा में कारीगर कभी उपकरणनिष्ठ नहीं 
होते। नारायण मुझसे कहता है कि प्रार्थना सुबह ४॥ बजे होगी। तो में कहता 
हैं कि ये प्रबोध भाई मुझे जगा देंगे। लेकिन प्रबोध भाई की आँख ठीक समय 
पर खुल जायगी ? यंत्र चूकता नहीं, मनुष्य चूकता है। प्रबोध भाई प्रमाद 
कर सकते हैँ, लेकिन घड़ी तो ठीक समय पर बजेगी ही। तो आखिर मनुष्य 
यंत्र पर ज्यादा भरोसा रखता है । यंत्र कभी प्रमादशील नहीं बन सकता । 
यंत्र मनुष्य की जगह कसे धीरे-धीरे लेता है, यह इससे देखने को मिलता है। 
यंत्रीकरण के साथ समाज यंत्रनिष्ठ हो जाता है। यंत्र पर इतना भरोसा न 
हो कि वह मनुष्य की जगह ले ले । यंत्र में इतना विस्वास न हो कि मनुष्य के 
ऊपर भरोसा ही न रहे। आथिक संयोजन में यंत्र हों, यह अलग बात है; लेकिन 
मनुष्य की जगह यंत्र ही न आ जाय, इसकी सावधानी रखनी चाहिए। 


यंत्र और मानवीय मूल्य 


यही बात धामिक और सामाजिक मूल्यों के वारे में भी हमने कही थी। 
हमारा परम मूल्य मनुष्य है। मानवीय मूल्यों की जगह यंत्र कभी ले नहीं 


| > सकता | दुनियाभर के मब कऋंतिवाहियों, कअप अहस है, रूस के 
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विचारकों ने यही कहा है कि रूस की समस्या आधिक या औद्योगिक नहीं है, 
वल्कि सांस्कृतिक है। मनुष्य को यंत्र-निष्ठा से मानव-निष्ठा की तरफ केसे 
मोड़ा जाय, यही सवाल है। क्रांति की प्रक्रिया में हमें इसकी सावधानी रखनी 
चाहिए। आगे चलकर यह सवाल उठे, इसके वनिस्बत हम यह कहना चाहते 
हें कि क्रांति की हमारी प्रक्रिया ही मानवनिष्ठ हो। आगे चलकर हमारे सामने 
वे ही सवाल न खड़े हों। इसलिए आज तक के क्रांतिकारियों के प्रयत्तों से क्या 
नतीजा आया, हम लोग कहाँ तक आये हुए हे, यह देख लेना चाहिए। 
यंत्र के साथ मानव-जीवन में बाहरी एकरूपता आयी यंत्रीकरण ने 
मनुष्य का 'प्रमापीकरण' किया। यंत्र के साथ सबको वाहर से समान बनाने की 
प्रक्रिया शुरू हो जाती है, क्योंकि यंत्र एक ही छाप की चीज वना सकता है। 
एक ही यंत्र अलग-अलग तरह की चीजें तो नहीं वनायेगा। अच्छा हुआ कि 
भगवान्‌ के पास मनुष्य बनाने का यंत्र नहीं था, नहीं तो सब मनुष्य एकदम 
एक-से ही होते। हम सब स्टेंडड” माळ बनते। जैसे आजकल यंत्र-युग में हो 
रहा है। एक-सी टोपियाँ, वाटा के जूते सब एक-से बनने रगे हें। ऐसा कोई 
साँचा भगवान्‌ के पास नहीं रहा होगा । इसलिए भगवान्‌ को अवेज्ञानिक 
माना जाता है। इसीलिए विज्ञान के क्षेत्र में बेचारे भगवान्‌ को स्थान नहीं। , 
यंत्रीकरण के साथ 'स्टेडर्डाइजेशन' 'प्रमापीकरण' आता है। मनुष्य का वाह्य 
रूप जहाँ तक हो सके, समान बनाने की ओर प्रवृत्ति होती है। एसी बाह्य 
समानता से लाम भी हें और हानि भी है। यंत्रीकरण की क्या मर्यादा है, 
यंत्रीकरण इससे आगे क्यों नहीं जाना चाहिए, यहाँ तक केसे आया और किस 
मर्यादा से आगे उसे रुकना चाहिए, इसका विचार हमें करना होगा। क्यों 
करना होगा ? क्योंकि हमारी प्रतिज्ञा है कि हमं अब 'घामिक विज्ञान, और 
वैज्ञानिक धर्म' की स्थापना करनी है। दोनों को अब सावभौम बनाना होगा 
और उसका मंदिर सारे विश्व को बनाना होगा। उपासना में विविधता भले 
ही हो, लेकिन आज जैसा विरोध है, जेसी विषमता है, वह नहीं रहनी चाहिए। 


प्रसापी करण ओर विशिष्टीकरण 
विज्ञान के कारण हमारे जीवन में सबसे बड़ा जो परिवर्तन हो जाता है, 
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| 
उसके दो लक्षण हें--एक तो है प्रमापीकरण और दूसरा है विशिष्टीकरण। । 
विज्ञान के पहले मनुष्य के सव औजार वहुधंधी थे, जेसे कि हंसिया। उससे | 
फसल काटी जा सकती है और झगड़ा हो जाय, तो गर्दन भी काटी जा सकती | 
है। हाँ, तलवार में ऐसा नहीं है, वह सिफ गदेन काटने का औजार है। विज्ञान | 
के आने से औजार में विशिष्टीकरण हो गया। विशिष्ट यंत्र बन गये। एक 
यंत्र एक ही काम करता है। ००० 
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हर सिद्धान्त का, हर तत्त्व का विचार में सामाजिक मूल्य के नाते करता 
हूँ और समाज-परिवतंन में -हम जो क्रान्ति उपस्थित करना चाहते हैं, उस 
क्रान्ति में उसका कितना उपयोग है, इस दृष्टि से विचार करता हूं। 

“वहे समाज हुआ या पहले व्यक्ति हुआ? पहले राज्य हुआ या पहले 
नागरिक हुआ? पहले स्त्री हुई या पहले पुरुष हुआ ?” ये सव वृक्ष-वीज न्याय 
के प्रश्‍न कहाते हे। इन प्रश्‍नों को हमें पण्डितों के लिए छोड़ देना चाहिए । 


१. पुनर्जन्म और पुरुषार्थवाद 
पुनर्जन्म का मेंने एक तथ्य याने वास्तविकता के नाते कभी विचार नहीं 
किपा। पुनर्जन्म एक उपपत्ति है। उसका अनुमान किया जा सकता है। में 
इस विषय में शास्त्र में से कुछ दृष्टान्त भी दूंगा । 


नागरिक संधिपत्र 

राज्यशास्त्र में रूसो का नाम आता है। रूसो ने सामाजिक संधिपत्र 
का सिद्धान्त रखा है। उस सिद्धान्त का मतलव यह है कि नागरिकों के 
बोच और राजा के बीच एक इकरारनामा हुआ और उस इकरार के 
मुताविक आगे समाज चलने लगा । राज्यशास्त्र की पुस्तकों में कई अध्याय 
इस विषय पर लिखे गये हे कि क्या यह एक ऐतिहासिक घटना है। क्‍या किसी 
दिन राजा और प्रजा के वीच ऐसा इकरारनामा सचमुच हुआ था! सारे 
राज्यशास्त्री इस नतीजे पर पहुँचे कि यह ऐतिहासिक घटना नहीं ह 
यह एक उपपत्ति है। समाज के व्यवहार को समझान के लिए जाळ 
है। हम नहीं जानते कि सामाजिक इकरार कभी हुआ था था नहीं । लेकि 
तो मानना ही होगा कि यह तत्त्व आज की हमारी समाजव्यवस्था म 


हुआ है। 
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पुनर्जन्म की कल्पना म॑ तत्त्व की बात सिर्फ इतनी ही है कि मनुष्य अपने 
अच्छे-वुरे कामों के लिए जिम्मेवार है। जिसे हम दैव कहते हे, वह भी मानव- 
निर्मित होता है, कमं-जन्य होता है। मेरे लिए पुनजेन्म-सिद्धान्त का इतना ही 
महत्त्व है। अपने अच्छ और बुरे कामों के लिए मनुष्य स्वयं जिम्मेवार है। यह 
मनुष्य का कतृंत्व कहलाता है। पुरुषार्थ और देवाधीनता के सम्वन्ध में पुराने 
शास्त्रों में अत्यधिक चर्चा है। हमें उसमे से समाज के अपने व्यवहारों के काम 
की जो चीज है, उसे ही उठा लेना है। वह चीज यह्‌ है कि हम मनुष्य को, नाग- 


रिक को, जिम्मेवार मानते हं । उसे उसके अच्छे कामों के लिए भी हम जिम्मेवार 


मानते हें और बुरे कामों के लिए भी । इसे में मनुष्य की “मनुष्यता' कहता हूं । 

पशु, देवता में और मनुष्य मे यह भेद है। देवयोनि भोगयोनि है और 
प॒शुयोनि भी भोगयोनि है। देव अपने कर्मो के लिए जिम्मेवार नहीं होते। 
वे तो पुण्य का उपभोग करने के लिए स्वगं म॑ जाते हं । पुण्य क्षीण होता है, 
तो फिर कमं करने के लिए यहाँ मृत्युलोक में ही आते हं । हमारा मानव-देह 
कर्म-प्रधान है। यह्‌ कर्मयोनि कहलाती है । अन्य देव और पशुयोनियाँ हें। 
पशु भी अपने कामों के लिए जिम्मेवार नहीं होता। आपकी गाय अगर मेरा 
खेत चर जाय, तो सजा आपको होती है, गाय को नहीं। वह अपने अच्छ-बुरे 
कामों के लिए जिम्मेवार नहीं है। देव भी अपने अच्छे-बुरे कामों के लिए 
जिम्मेवार नहीं हँ । पर मनुष्य अपने अच्छे-बुरे कामों के लिए जिम्मेवार है। 

फिर विषमता क्यों है? तब यह कहा जाता है कि मनुष्य की सारी 
परिस्थिति उसके कर्मों कां परिणाम है। इसीलिए पिछले जन्म के कर्म इस 
जन्म कौ परिस्थिति के लिए जिम्मेवार ह। ऐसी एक उपपत्ति उसमें से निकाल 
ली। अव आप इसमे से यह जन्म, अगला जन्म और पिछला जन्म, इतना निकार 
दीजिये; सिफं इतना ही सिद्धान्त ग्रहण कीजिये कि हर मनुष्य अपने अच्छे-बुरे 
कामों के लिए जिम्मेवार है और यही मनुष्य-योनि की विशेषता है। 


कान्ति और पुनजेन्म 


अब जिस क्रांति को हम उपस्थित करना चाहते हे, उसके साथ इस विचार 


का क्या अनुबन्ध हे? एक भाई ने सवाल किया था कि “तुम मार्क्सवाद की 
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बाव करते हो, तो क्या यह नहीं मानते कि आज की परिस्थिति, आज की 
हमारी विपमता मनुष्य की आर्थिक परिस्थिति का, अर्थ-रचना का परिणाम 
है?” मे मानता हूं । परिणाम अर्थ-रचना का है, मनुष्यों की अर्थ-रचना का है; 
लेकिन सिर्फ परिस्थिति का परिणाम नहीं है। इसमें मनुप्यों का अपना कतृंत्व 
भी कुछ है। इतनी बात उसमें और जोड़ देना चाहता हूं । यह केवल एतिहासिक 
नियति नहीं है। एतिहासिक नियति में मनुष्य के पुरुषार्थ का भी कुछ हिस्सा 
रहता है। सबाल यह है कि क्या केवल ऐतिहासिक नियतिवाद सही है! 
समाज की जो प्रगति होती है, समाज में जो परिवर्तन होता है, वह वया केवल 
प्राकृतिक नियमों के अनुसार होता है? जसे खेती है। युधिष्ठिर से पूछा था 
कि “तेरी खेती क्या सिर्फ बारिश पर निर्भर है? जब बारिश आयेगी, तव 
खेती होगी, जब बारिश का मौसम होगा, तभी खेती होगी ?” इसका मतलब 
यह था कि बारिश पड़ना या न पड़ना किसान के हाथ की वात न थी। बारिश 
जब होगी, तव उसकी खेती हो सकेगी, जव बारिश नहीं होगी, तब खेती नहीं हो 
सकेगी। प्राकृतिक नियमों का एक विशिष्ट परिस्थिति में संयोग होगा, तब 
तो हमारी क्रांति हो सकेगी। उन प्राकृतिक नियमों का संयोग नहीं होगा, तो 
ऐतिहासिक घटना भी नहीं घट सकेगी। क्या हम इतना ही माने या इससे 
अधिक कुछ मानें ? 
यह सवाल सिर्फ आपके-मेरे सामने नहीं है। वैज्ञानिक समाजवाद के 
सामने भी यह सवाळ आया । उसके प्रवकताओं ने लिखा कि जिस तरह से 
जड़ प्रकृति के नियम होते हे, उसी तरह से मानवीय प्रकृति के नियम होते हं । 


प्रकृति में हम जो सिद्धान्त पाते हे, जिस तरह की रचना पाते हें, उसी तरह से . 


मानवीय समाज का भी विकास होता है, उसमें परिवर्तन होता है। 

सवाल यह उठता है कि तो फिर मनुष्य के करने के लिए कुछ रह जाता 
है या नहीं ? जिसे आप क्रांतिकारी पक्ष कहते हें, उसकी कोई भूमिका है या 
नहीं ? यह सवाल उसमें से पैदा होता है। माक्‍सं, एंगल्स को त पड़ा, 
“क्रांतिकारी पक्ष वह है, जो इस संयोग को, प्राकृतिक नियमों के र को, देख 
सकता है और ऐतिहासिक आवश्यकता से फायदा उठा सकता है।” यहाँ पर 


पुरुष [ता है। 
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मॅने इसे पुनर्जन्म के साथ कंसे जोड़ा? पुनर्जन्मवादी पहले कहता था, 
“जेसी नियति होगी, वसा काम हमसे होगा । भगवान्‌ जिस तरह से हमसे 
करायेगा, उस तरह से हम कर लेंगे ।” तो फिर सवाल यह होता है कि “कराने- 
वाला भी भगवान्‌, करनेवाला भी भगवान्‌, तो बुरे कामों की सजा भी 
भगवान्‌ को ही मिलनी चाहिए ।” कुछ ईसाई ईमानदार निकले । उन्होंने कहा 
कि हाँ, हमारी सजा तो ईसा ने भुगत ली, अब हमको भुगतने की आवश्यकता 
नहीं रह गयी है।” तब विवेकी मनुष्य ने कहा कि “यह तो मेरे ईमान के 
खिलाफ है। मेरी प्रतिष्ठा के खिलाफ है। में बुरा काम करूँ और उसकी 
सजा कोई दूसरा भुगते,यह वात मेरी इज्जत के, मेरी प्रतिष्ठा के, प्रतिकूल मालूम 
होती है। में अपने लिए किसी दूसरे को सजा नहीं भुगतने दूंगा।” यह जो कर्म- 
निपाक का, पुनर्जन्म का सिद्धान्त है, वह सिद्धान्त मनुष्य को भाग्यवादियों से 
और निथतिवादियों से ऊपर उठा देता है । पुष्य को वह पुरुषार्थ के लिए प्रेरित 
करता है। हम जिस क्रान्ति का विचार कर रहे हें और जिन सामाजिक मल्यों 
का विचार कर रहे हॅ, उन सामाजिक मूल्यों को स्थापना मे पुरुषार्थ के लिए 
अवसर हैँ। पिछले समाज के पाप इस समाज को भुगतने पड़ते हें। सामुदायिक 
पाप का मतलव है सामूहिक दुऽ्कमं । इससे अधिक कुछ न समझिये । पूँजीवादी 
समाज मे जितने दोष हैं, उन दोषों के परिणाम हम सबको भुगतने पडते हे । 
इसमें किसीका व्यक्तिगत दोप और व्यक्तिगत पाप नहीं है। जो गरीब है, 
उसने पिछले जन्म में पाप किया होगा, यह पुनर्जन्मवादी कहेगा। पर में 
सामाजिक सिद्धान्त का निरूपण आपके सामने कर रहा हैं। उसके अनुसार 
में यह कहुँगा कि पिछले समाज मे जो दोष थे, उन दोषों का परिणाम आज 
[क ba को भुगतना पइ रहा है। इसलिए जो क्रांतिकारी 

गा, उसे उन कारणों का, जिन कारणों 

क का, जिन कारणों का यह परिणाम है, अध्ययन 


२. प्रेरणा का प्रश्‍न 
ररणा का प्रश्‍न लीजिये । सवाल है कि सबका स्वार्थ विलीन हो जायगा, 
तो क्या भ्रेरणा' समाप्त नहीं हो जायगी ए अ हैानक़ाम करने 
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की प्रेरणा। प्रेरणा की समस्या आज तक आप लोगों को तंग कर रही है। 
सारे क्रांतिकारियों को, सारी राज्य-संस्थाओं को, सारी सामाजिक संस्थाओं 
को, यह हमेशा से तंग करती आ रही है। इसका मुख्य कारण यह है कि पूँजी- 
वाद ने हमारे मन में यह भ्रम उत्पन्न कर दिया है कि वगर फायदे के मनुष्य 
कोई काम कर ही नहीं सकता। विनोबा का एक प्रसिद्ध लेख है--'फायदा 
क्या है?” किसीने पूछा, “इससे क्या फायदा ? उससे क्या फायदा?” 
तो विनोवा ने कहा, “एक सवाल अंतिम पूछ ले कि फायदे से भी कया फायदा 
है? यह आखिरी सवाल तू नहीं पूछता है!” 


उपयोगितावाद 


स्वार्थ जब व्यापक हो जाता है, तो वह निःस्वार्थ में परिणत हो जाता है। 
अब इसे आज के समाजशास्त्र की परिभाषा में देखिये। 

अधिकतम संख्या का अधिकतम सुख' यह सिद्धान्त आया उपयोगिता- 
वाद से। विनोवा ने इसका नाम रखा है--फायदावाद | उपयोगितावादी 
बड़े बुद्धिवादी और व्यक्िति-स्वातन्त्यवादी थे। उन्होंने एक सिद्धान्त बना 
दिया, “हरएक को अपना फायदा चाहिए। संसार में यदि हर व्यक्ति अपने 
फायदे का विचार करे, तो सबका फायदा अपने-आप हो जायगा।” कुछ 
शास्त्रियों ने, जो जीवन से विमुख थे, इसका विचार गणित की परिभाषा में इस 
प्रकार रखा--अ--ब + क =अ % व % क । याने मेरे, प्रबोध के और नारायण 
के, तीनों के अलग-अलग फायदों के जोड़ का नाम है तीनों का सम्मिलित 
फायदा। याने व्यक्तियों के स्वार्थो के जोड़ का नाम समाज का स्वार्थ है, समाज 
का हित है। उनका मत है कि जब तक फायदा न हो, तव तक आदमी कोई काम 
नहीं करेगा और एक आदमी दूसरे के फायदे के लिए काम नहीं करेगा। इसलिए 
हरएक का अपना फायदा ही काम की प्रेरणा हो सकती है। यहाँ तक आदमी 
पहुँचा किस कारण? पूँजीवाद के कारण। परिस्थिति में जो मूल्य प्रचलित 
हो जाते हे, उनके अनुरूप मनुष्यों के संस्कार बन जाते हें । 


र विनोवा के विचार, पहला भाग, पए० २८-३१। 
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पूँजीवादी के पास जब बहुत धन हो जाता है, तो यह सवाल उसके सामने 
होता है कि इस घन का क्या करं? कोई उन्हें स्वर्ग का, मोक्ष और वेकुण्ठ- 
लोक का आश्वासन न दे, तो भी धनवानों के पास ज्यादा धन हो जाने के वाद 
उनके मन में उस धन को बाँटन की आकांक्षा स्वतः पदा होती है। हमने अब 
तक मनुष्य की लाभ की ही प्रेरणा की ओर ध्यान दिया है, जो उसकी प्रधान 
प्रेरणा नहीं है। ` 


सानव को सामाजिकता 


मनुष्य की प्रधान प्रेरणा यह है कि वह दूसरों को अपने जीवन में शामिल 
करना चाहता है। इसीको हमने उसकी 'सामाजिकता' कहा है। यह हमने 
गलत मान लिया है कि मनृष्य अपने जीवन मे दूसरों को शामिल नहीं करना 
. चाहता, वह स्वयं ही उपभोग करना चाहता है। यही यदि एकमेव सत्य 
होता, तो मनुष्य ने कभी सहजीवन को अपना आदश नहीं माना होता । मनुष्य 
जिस आदश को मान्य रखता है, वह आदर्श उसकी नेसागिक प्रेरणा के अनुकूल 
अवश्य होता है। नहीं तो आदशं की पूजा ही नहीं हो सकती । आदश की पूजा 
क्यों होती है? आखिर में आदश को मानता क्यों हूँ ? मेरे अपने भीतर कोई- 
न-कोई एक नेसगिक आकांक्षा होती है, वह आदरं का रूप लेकर मेरे सामने 
खड़ी हो जाती है। कृष्णमूति तो कहने लगे हें कि यह सारा आत्मा का आरोप 
ही है। हमारे जो आदर्श और ध्येय होते हे, उनकी आकांक्षाऐ हमारे भीतर 
ही होती हं। जसे, मरते हे, मरना नहीं चाहते तो स्वगं की कल्पना कर ली, 
जहाँ जीते ही रहेंगे और मरने का कभी मौका ही नहीं होगा। काम करते हें, 
खाने को नहीं मिलता, तो स्वगं की कल्पना कर ली, जहाँ काम करना ही नहीं 
पड़ेगा और अपने-आप खाने को मिल जायगा। एसी कुछ आकांक्षाएं, जो चित्त 
में होती हें, उनके अनुरूप मनुष्य अपने आदश निर्धारित कर लेता है। 


सामुदायिक प्रेरणा 


इसका अथं यह है कि मनुष्य में एक अन्य प्रेरणा भी है। वह दूसरे जीवों 


को अपने जीवन, गे. दाखिद कर लिना-ज्छता॥ है 0 प्री) मनुछ्म>क्ती। मुख्य प्ररणा 
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है और अन्य सव प्रेरणाएँ गौण हे। सारा समाज मनुष्यों की गौण प्रेरणाओं 
का, उनकी व्यक्तिगत प्रेरणाओं का नियमन करना चाहता है और सामाजिक 
प्ररणाओं का विकास करना चाहता है। 

मान लें कि कल संयोग से एक शहर की म्युनिसिपैलिटी में सव-के-सव 
सदस्य चोर ही हे। अव एक चोर यह प्रस्ताव लाता है कि चोरी करना हम 
सवका धमं है, तो ऐसा प्रस्ताव कभी पास नहीं होगा। वे सब चोर हें, छेकिन 
जो माल वे चुराकर लाते हे, उसका वे संरक्षण चाहते हे। हर व्यक्ति यही 
चाहता है कि दूसरे का धन अरक्षित रहे, पर मेरा अपना धन सुरक्षित रहे। 
सब लोग अपने-अपने धन का संरक्षण चाहते हें। इसलिए चोरों की म्युनिसि- 
पेलिटी में भी प्रस्ताव यही होगा कि चोरी नहीं करनी चाहिए, चोरी करना 
पाप है। राज्यशास्त्र में इस विषय की बहुत चर्चा हुई है कि 'सावंजनिक 
इच्छा', जनता का मत, कया है, और उसका स्वरूप क्या है। 

हम जो यह समझते हें कि मनुष्य की मूल प्रेरणा, असत्‌ प्रेरणा है, वह 
हमारी एक बहुत बड़ी भूल है! वह ज्ञान मिथ्या है और उसे ज्ञान ही यदि 
कहना है, तो वह अधूरा ज्ञान' है। समाज में मनुष्य की मूल प्रेरणा कभी इस 
प्रकार की स्वार्थी प्रेरणा नहीं रही है। संसार मं जितने भी बड़े काम हुए हें, 
ये सब-के-सब मनुष्य की स्वार्थी प्रेरणा की छोड़कर हुए हें। विज्ञान का शोध 
प्रायः किसी मनुष्य के स्वार्थ के लिए नहीं हुआ है। वेज्ञानिक संशोधक 
अधिकांश गरीब और विपद्ग्रस्त थे। कोई भी सद्‌-प्रन्थ स्वार्थी प्रेरणा के लिए, 
मुनाफे या बदले के लिए आज तक नहीं लिखा गया। 

विनोबा अक्सर कहते हें कि तुलसीदास को रामचरित मानस के लिए 
क्या किसीने मंगलाप्रसाद पारितोषिक दिया था? और क्या किसीने ईसा से 
यह कहा था कि तुम बाइबिल रिख दोगे, तो हम तुम्हें नोबेल प्राइज दे देंगे? 
मनुष्य में यह प्रेरणा हमेशा से रही है कि जब तक वह अपने आनन्द में और 
अपने दुःख में दूसरों को शामिल नहीं कर लेता, तब तक उसे संतोष नहीं होता। 
यह सामाजिक प्रेरणा कहलाती है । इसी पर माक्संवाद खड़ा है, इसी पर 
समाजवाद स्थित है और इसी पर कम्युनिज्म भरोसा रखता है। यह सारी 


आयेगी; ? उत लोगों मनुष्य की मुख्य प्रेरणा 
मरणा कहाँ परे. लत लोगो का कहना है कि मगष्य को ier 
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सामाजिक है। आज की अर्थ-रचना उसकी मुख्य प्रेरणा में वाधक होती है, 
इसलिए सिर्फ वाधाओं का निराकरण करना है। सामाजिक प्रेरणा मनुष्य में 
स्वाभाविक है। जितने भी सामाजिक ब्रत हे, जिनका कोई सामाजिक मूल्य 
है, उन सब ब्रतों का आधार, उन सारे संकहपों का आधार भी मनुष्य की यह्‌ 
सामाजिक प्रेरणा है। मनुप्य की इस प्रेरणा के मूल में यह सामाजिक वस्तु- 
स्थिति है कि समाज में यदि मुझे जीना है, तो दूसरों को जिलाना होगा। दूसरों 
को जिलाना है, तो अपने जीवन में मुझे अन्य सारे जीवों को शामिल करना 
होगा। मनुष्य की यह जो सांस्कृतिक या सामाजिक प्रेरणा है, यही मुख्य 
प्रेरणा है। इस प्रेरणा में वाघक होनेवाली अर्थ-व्यवस्था का हमें निराकरण 
करना है। क्रांति सिफे इतना ही करती है कि मनुष्य की स्वाभाविक प्रेरणा 
के लिए अवसर उपस्थित करती है। इसके समर्थन में कम्युनिज्म में से एक 
उदाहरण लीजिये । 
व सुक्त प्रेम 

रूस में जव पहले-पहल कम्युनिज्म की स्थापना हुई, तो वहाँ पर मुक्त 
प्रेम' की बात चली। मुक्त प्रेम से मतलव, स्त्री और पुरुष के वीच कोई बन्धन 
न हो, नीति का वन्धन न हो, सदाचार का बन्धन न हो, उनका संबंध प्रेम से 
ही हो और उन्मुक्त संबंध हो। यह देखकर दुनिया में जितने नीतिवादी लोग 
थे, वे सव घवडा गये। उनके दिल में बहुत चोट लगी कि रूस में यह सब क्या 
हो रहा है। कम्युनिज्म क्या कभी नीति और सदाचार का विचार कर सकता 
है? ये तो बिलकुल भोगवादी लोग हें। इन लोगों ने यह क्या कर दिया? 
तव कम्युनिस्ट समाजशास्त्रियों ने जवाब दिया कि “हमने क्या किया ? पहले 
स्त्री-पुरुष की शादी अवान्तर कारणों से होती थी। अवान्तर कारणों से 
मतलव यह है कि स्त्री संरक्षण चाहती थी, सामथ्यंवान्‌ पुरुष से शादी कर 
लेती थी। स्त्री आथिक सुरक्षितता चाहती थी, इसलिए धनवान्‌ पुरुष से 
शादी कर लेती थी। समाज में प्रतिष्ठा चाहती थी, इसलिए सुशिक्षित पुरुष 
से शादी कर लेती थी। इस शादी के लिए उसे तरह-तरह की कीमत चुकानी 
पडती थी-कुछीनता की कीमत, शिक्षण की कीमत, घन की कीमत, सम्पत्ति 
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की कीमत, पुरुषार्थं की कीमत, वेभव की कौमत! नतीजा यह था कि स्त्री 
और पुरुष का परस्पर संबंध समान भूमिका पर से हो ही नहीं सकता था। 
हम कम्युनिस्ट या माक्सवादी यह मानते ही नहीं हें कि स्त्री और पुरुष दोनों को 
अतिभोग का शौक हो सकता है। स्त्री और पुरुष के संबंध में जो कृत्रिम 
मर्यादाएँ आ गयी थीं, उन कृत्रिम मर्यादाओं का निराकरण करने के बाद ही 
हम उन दोनों का संबंध स्वाभाविक नीति के आधार पर, सदाचार के आधार 
पर किस प्रकार हो सकता है, इसका विचार कर सकेंगे!” मेन कम्युनिस्टों के 
यहाँ से यह एक उदाहरण इसलिए दिया है कि उन्हं प्रेरणा के प्रश्‍न के बारे म 
जव-जव सोचना पड़ा, तब-तब वे इस परिणाम पर पहुंचे कि मनुष्य स्वभावतः 
सत्-प्रृत्त है। ढुष्प्रवृत्ति विकार है, सत्‌-प्रवृत्ति ही उसका मूल स्वभाव है। 
इसे में आस्तिकता कहता हूँ । कम्युनिस्टों ने कहा कि असतू-परवृत्ति परिस्थिति- 
जन्य है। परिस्थिति के परिवर्तेन के वाद मानव की सदु-प्रवृत्ति तो उसका 
स्वभाव ही है। 

हमारा यह डर व्यर्थं है कि प्रेरणा निकल जायगी। वह बिलकुल नहीं 
निकलेगी । मुनाफे की प्रेरणा समाप्त होगी, तो उसकी जगह स्नेह की प्रेरणा 
आ जायगी। याने होटलवाले की प्रेरणा चली जायगी और माँ की प्रेरणा आ 
जायगी। बस, इतना ही इसमें फक है। 


३. वर्णव्यवस्था का प्रश्‍न 


में इस परिणाम पर पहुँचा हूँ कि वर्णव्यवस्था का विधिपूर्वक और 
सम्मानपूर्वक अंत कर देना चाहिए । 

हम जिस समाज का निर्माण करना चाहते हे, वह समाज व्यवसायनिष्ठ 
नहीं होगा, समन्वयात्मक होगा । व्यवसायनिष्ठ समाज में व्यवसायवादी 
बस्तियाँ, उपनिवेश होते हें । मनुष्यों की बस्तियाँ उनके व्यवसाय के अनुरूप 
बनती चली जाती हे । में इससे इनकार नहीं करता कि वर्णव्यवस्था ने क्सी 
जमाने में हमारा बहुत बडा उपकार किया होगा । लेकिन वर्णव्यवस्था में से 
एक महान्‌ अनर्थ निकला है और वह यह कि मनुष्यों के रोजगारों के अनुरूप 
उनकी बस्तियाँ बनी हे । छोटे-छोटे गाँवों में कुम्हारों का मुहल्ला है, मालियों 
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का मुहल्ला है, तेलियों का मुहलला है, ब्राह्मणों का मुहलला है, चमारों का 
मुहुल्ला है। जगह-जगह, हर गाँव में, ये तेळिस्तान, मालिस्तान वन गये हें। 
यह्‌ वर्णव्यवस्था का प्रताप है। वर्णव्यवस्था के कारण समाज व्यवसायनिष्ठ 
बन गया और व्यवसायनिष्ठ समाज वन जाने के कारण, एक व्यवसाय करने- 
वाले को दूसरे किसी व्यवसाय का ज्ञान रखना गलत ही नहीं मालूम होता, 
बल्कि उसने उसे 'पर-धमं' समझा है--“परधर्मो भयाबहः' । दूसरे किसी 
व्यवसाय की जानकारी कर लेना भी उसके लिए एक महान्‌ भय है। 


व्यचसाय-संकरता 


मुझे याद है कि कोई २०-२५ साल पहले में एक गाँव में गया था, तो 
मेंने एक झड़के से कहा कि “तुम्हारे गाँव में तो बहुत साइकिलें दिखाई देती हे, 
अब तो मोटर-साइकिलळ भी आ गयी !” 

कहने लगा, “हाँ, यहाँ मुसलमान का घर है और एक सिक्ख का घर है। 


वे मोटर-साइकिल और साइकिळें हमेशा लाया करते हें और उनकी मरम्मत . 


किया करते हें ।” 
“मुसळमान और सिक्ख करते हं, और तुम क्यों नहीं करते ? ” 
“हमारा तो”, कहने लगा, “रोजगार बना हुआ है । बढ़ई हें हम, और 
लज बढ़ई का रोजगार छोड़कर थोड़े ही दूसरां कोई रोजगार कर 
हे || 1) 
“मुसलमान और सिक्ख क्यों कर सकते हे?” 
लड़का बोला, “उनकी कोई जाति थोड़े ही है? उनके यहाँ कोई 
रोजगार थोड़े हो होता आया है ? वह तो जो रोजगार करेंगे, वही उनका 
रोजगार है।” 
| बंबई, कलकत्ता और मद्रास में जितने यांत्रिक हे, उनमें से बहुतेरे या तो 
सिक्ख ह या मुसलमान । ऐसा क्यों है? वणंव्यवस्था के कारण हिन्दू-धमं में 
[ कळ तरफ से तो प्रतियोगिता गयी, और दुसरी तरफ से संकीणेता आ गयी । 
| त कि हिन्दू-धर्मं बड़ा सहिष्णु है मै कहता हैं, सहिष्णु नहीं है, वह 
र hr सहिष्णुता के हए वहाँ कोई अवसर ही नह, बह, बहुत तु संकीर्ण 
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हो गया है । एक व्यवसाय करनेवाला व्यवित यदि दूसरा व्यवसाय करने 
लगता है, तो वह व्यवसाय-संकर, वर्णसंकर हो जाता है । लोग वर्णसंकर से 
बहुत घबराते हें । एक दफा एक सनातनी ने मुझसे कहा था कि “इससे वर्णसंकर 
हो जायगा।” मैंने कहा, अब आप हिन्दुस्तान में वणंसंकर की वात करते हें ? 
जहाँ पर चार जातियों की चार हजार जातियाँ हो गयीं, वहाँ अव और वर्णसंकर 
के लिए क्या कोई गुंजाइश रह गयी है? इन चारों हजार का कहना है कि 
हम सवका खून पवित्र है। यह दावा तो हिटलर से भी एक कदम आगे है।' 


वर्ण-व्यवस्था का आधुनिक रूप 

समन्वयात्मक समाज-रचना के लिए वर्णव्यवस्था अत्यन्त प्रतिकूल 
व्यवस्था है। वर्णव्यवस्था का आधुनिक रूप भी देख लीजिये । यहाँ अहमदाबाद 
में कितने प्रकार की मिलें हें? शायद एक ही तरह की हँ--कपड़े ही कपड़े 
की। तो स्पष्ट है कि अहमदाबाद में जितने मजदूर हे, वे सिफं कपड़े की मिळों 
में काम करनेवाले हें टाटा के जमशेदपुर में जितने मजदूर हे, वे लोहे की मिल 
में काम करनेवाले मजदूर हें। डाळमिया की सीमेण्ट फैक्टरी में काम करनेवाले 
जितने हें, वे सब सीमेण्ट का काम करनेवाले हें। अव ये कुछ जुलाहे, कुछ 
लोहार, कुछ कुम्हार हो गये न ? और वे टाटा आइल मिलवाले तेली हो गय । 

हमसे लोग कहते हें किं तुम बड़े पेमाने पर यंत्रीकरण के क्यों खिलाफ हो,? 
हम 'विकेन्द्रीकरण-केन्द्रीकरण' शब्दों के पीछे बिलकुल नहीं जाना चाहते। 
हम कहना यह चाहते हें कि उत्पादन यदि बड़े पैमाने पर होगा, तो एक कारखाने 
में काम करनेवाले मजदूरों की एक वस्ती बनेगी और सारा समाज व्यवसाय- 
निष्ठ बन जायगा। वर्णव्यवस्था में जो बुराई आयी, वही बुराई बड़े पेमाने 
के केन्द्रीकरण के उत्पादन मे आनेवाली है। अमेरिका, रूस और चीन आज 
यदि इस बात को नहीं पहचान रहे हें, तो वह दित बहुत जल्दी आतंवाला है, 
जब संसार के सारे अर्थशास्त्रियों को यह विचार करना होगा कि हमें समाज 
समन्वयात्मक बनाना है, तो उसमें केन्द्रित उत्पादन के लिए जगह नहीं हो 
सकती । समन्वयात्मक समाज के लिए बड़े पेमाने पर उत्पादन काम का ही 
नहीं है बड़े पैमाने पर उत्पादन होता है, तो मनुष्य व्यक्तित्वहीन हो जाता 
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९६ सर्वोदय-दशंन 


है। उसका व्यक्तित्व क्षीण हो जाता है, समाप्त हो जाता है। उसका 
व्यक्तित्व उत्पादन में भी नहीं रहता और वितरण में भी नहीं । 


व्यक्तित्व को समाप्ति 


एक दफा वड़ा मजा हुआ । यह जो हमारी विमल है, इससे विनोवा ने 
कहा कि “में जैसा जूता पहनता हूं, वैसा जूता तुम वनवा लो, तो बहुत अच्छा 
रहेगा।' चमार को वुळवाया और उसे पेर का नाप दे दिया। उसने बहुत 
सुन्दर जूता वनाया। देखकर तवीयत खूश हो गयी। लेकिन वह लड़की के 
पेर म॑ ही नहीं आता था ! तो हमने चमार से कहा कि “यह जूता तो लड़की 
के पेर में आता ही नहीं।” 

वह बोला--“नाप के बरावर नहीं है? देख लीजिये।” 

हमने कहा, “ताप के बरावर तो है।” 

उसने पूछा, “अच्छा है कि नहीं?” 

“अच्छा भी है! /--मेने कहा--“छेकिन पेर मं नहीं आता ।” 

तो कहने लगा, “पर गळत है। नाप के मुताविक नहीं है पेर। मेरे वनाने 
में तो कोई गळती नहीं है। नाप जैसी थी, वेसा जूता मेने वना दिया है।” 

तो मेने कहा, “आखिर तुम चाहते क्या हो ?” 

“हम कुछ नहीं चाहते। हमने जूता बनाया है, तो आप दाम दे दीजिये ।” 

मेने कहा--“हम दाम भी दे देते है और जूता भी दे देते हे। यह पहनते 
के काम का तो रह नहीं गया है।” 

बह्‌ बोला, कोई हर्ज नहीं । आप पहनते हें या नहीं, इससे हमको ज्यादा 
मतलब नहीं । हमने जूता बनाया है, उसके दाम हमें मिल जाने चाहिए ।” 

इस प्रकार से उत्पादन भी व्यक्तित्वहीन हो गया और जिसे आप उपयोग 
कहते हे, वह भी व्यवितत्वहीन हो गया। 


विशिष्टता बनाम एकांगिता 


र उत्पादन में मनुष्य के व्यक्तित्व का जितमा ह्वास होगा, उतना ही मनुष्य 
१ सच्च का भी हास होगा), हम तो तुही. ताडले 6 रदुआ०परहाती, बने । 
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हमारा सवसे वड़ा आश्लेप आज के विज्ञान पर यही है न कि इसम व्यक्तित्व 
का विकास नहीं होता, यह मनुष्य को एकांगी बनाता है। आज का विज्ञान 
वेशिष्टीकरण के नाम पर मनुष्य को एकांगी वना रहा है। नाम 'विशिष्ट' 
का लेता है, लेकिन मनुष्य वन रहा है, एकांगी । मनुष्य का विकास सर्वांगीण 
होना चाहिए, मनुष्य एकांगी नहीं रहना चाहिए। सर्वांगीण विकास के लिए 
यह आवश्यक है कि भिन्न-भिन्न व्यवसाय करनेवाले लोग एक ही वस्ती में रहे 
और एकत्र रह। इनका सह-भोजन भी होना चाहिए और सह-विवाह भी । 
लोग कहते हें कि जाति नहीं रहनी चाहिए और वर्ण रहने चाहिए। वणे रहेंगे 
और जाति नहीं रहेगी, ऐसी व्यवस्था कल्पना में ही हो सकती है। उसके लिए 
पहला कदम यह होगा कि भिन्न-भिन्न व्यवसाय करनेवाले लोग एक वस्ती 
रहें, अड़ोस-पड़ोस में रहें, उनमें सह-भोजन भी हो और सह-विवाह भी । 


व्यवसाय ओर वर्ण 


बापू से पूछा गया, तो उन्होंने कहा कि चरखा हरएक को चलाना चाहिए। 
यहाँ अहमदाबाद की अदालत में उनसे उनका पेक्षा पूछा गया, तो उन्होंने 
कहा-- में जुलाहा हूँ और किसान हूँ।” वे जुलाहे भी थे, किसान भी थे, 
झाडू लेकर भंगी का भी काम करते थे। तो अब इनका वर्ण क्या रहा? वे 
जितने काम करते थे, क्या उतने वर्ण होंग ? उसमें से एक युक्ति निकाल ली 
गयी कि हर व्यक्ति में चारों वर्ण होंगे और हर व्यक्ति चारों वर्णों का होगा। 
इतनी जटिल भाषा में घ॒मा-फिराकर द्राविड़ी प्राणायाम क्यों करते हं ! कह 
दीजिये कि वर्ण नहीं रहेगा । इसका यही मतलव हुआ कि हर आदमी चारों 
वर्णों का होगा ! सबं ब्राह्मम्‌ इदं जगत्‌ । इसका अथ अन्ततः यही होता है 
कि वर्ण नाम की कोई वस्तु नहीं रहेगी। वर्ण जातिनिष्ठ ही रह सकता 
है, व्यवसायनिष्ठ रह नहीं सकता। र 

व्यवसाय के अनुसार वर्ण, यह बात सुनन म बहुत सुहावनी लगती है 
लेकिन यह असम्भव वस्तु है। उसमें वर्ण का निणय नहीं हो सकता। अव 
कल्पना करें कि मेने तय कर लिया कि में जुलाहे का काम करूंगा, कपडे बुनूगा । 
में अपने बेटे को क्या काम सिखाऊँगा ? प्रतियोगिता तो है नहीं। जितने भी 
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रोजगार हुँ, समान रूप से प्रतिष्ठित हें। उनके लिए जो वेतन या समाज से 
प्रतिमूल्य मिलता है, वह भी समान है। तो अब कोई ऐसा लोभ तो है नहीं कि 
लड़के का रोजगार बदलूं। अपना ही रोजगार उसे सिखा देता हूँ। उसकी 
शादी किससे कराऊँ? सुनार की लड़की से कराता हूँ, तो फिर घर में ऐसी 
लड़की आ जाती है कि जो रोजगार नहीं जानती। इसलिए जुलाहे का काम 
करनेवाली लडकी से ही उसकी शादी करानी होगी। यह भी देखना पड़ेगा कि 
उसका बाप भी जुलाहे का काम करता था कि नहीं ? तो पीढ़ियों तक जिसने 
जुलाहे का काम किया हो, उसकी लड़की मेरे लड़के के लिए अधिक उपयुक्त 
है, क्योंकि आनुवंशिक कळा उसमें अधिक आ सकती है। वर्ण' 'जाति' में 
बदल गया । > 


पड़ोसी के लिए उत्पादन 


जाति का निराकरण और वर्ण का संरक्षण एक असंभव परिस्थिति है। 
इसलिए तीन संकल्पों में एक संकल्प मेंने आपके सामने यह रखा था कि जाति- 
निराकरण भी होना चाहिए । 

दूसरे को जिलान के लिए जियेंगे, तो उत्पादन भी पड़ोसी के लिए होगा, 
अपने लिए नहीं। में जो कुछ उत्पादन करूँगा, वह पड़ोसी के लिए करूँगा । 
पड़ोसी के लिए उत्पादन का अर्थ क्या है ? उसका एक उदाहरण मेंने आपको 
चमार का दे दिया। दूसरा उदाहरण बाटा का। बाटा की दूकान में में पहुँचता 
हेँ। दूकानदार'पूछता है, “कितने नंबर का जूता चाहिए ?” 

“पाँच नंबर का ।” 

वह ढीला होने लगा, तो में चार नंबर का मागता हूँ। पर वह तंग 
होता है! 

मेने कहा, “साढ़े चार नंबर का चाहिए।” 

“साढ़े चार नंबर का भी जूता होता है ? इतना भी नहीं जानते ?” 

मेंने कहा, “लेकिन पाँच नंवर का बड़ा होता है, और चार नंवर का छोटा 
होता है \” 

` बह्‌ कहता हे--“जूते तो हमने सब आकार के बनाये; अव तुम्हारा पैर 

यगर्‌ डुनिया के ताहर.का होतो. मेक कहे। ७ाम्रे:बूतेतताततेत्ताले का क्या 
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दोष? हमने सवके नाप के जूते वनाकर रख दिये हं। तुम्हारे आकार का ही 
जूता नहीं है, इसमें हमारा कोई दोष नहीं है ।” 

अब समन्वयात्मक समाज की कल्पना कर लीजिये। इसमें परिचय की 
घनिष्ठता है । जूता वनानेवाला हम तीनों--दादा, नारायण, प्रबोध को 
जानता है । अब इससे पूछिये कि यह जूता किसके लिए बनाया है? कहता है, 
“इस जूते का एक पेर कुछ बड़ा है, एक पेर कुछ थोड़ा-सा छोटा है! यह 
दादा के लिए बनाया है ।” 

“और यह जूता ? ” 

“ये दोनों पेर कुछ एक-से हें, लेकिन एक की चौड़ाई में कुछ फर्क आ 
जाता है। यह नारायण के लिए बनाया है।” 

“यह तीसरा जूता ?” 

“यह प्रबोध के लिए बनाया है।” 

शहर : देहात और घनिष्ठता 


इस प्रकार हम देखते हें कि यहाँ जूता बनाने में भी दिलचस्पी है। आपका 
जो समाज होगा, आपकी जो बस्ती होगी, उसका आकार इतना छोटा होना 
चाहिए कि उसमें घनिष्ठता रह सके और नागरिकों का एक-दूसरे के साथ इतना 
निकट संबंध हो सके कि वे एक-दूसरे को पहचान सकें। वम्बई जैसा न हो! 

नारायण मुझे बम्बई ले गया था। बोला, “भाषण करो ।” मेने कहा, 
“बम्बई में सवसे पहली वात में यह कहना चाहता हूँ कि यहाँ आदमी के लिए 
स्थान नहीं। यहाँ आदमी आता है या तो खोने के लिए या छिपने के लिए। 
सान लें कि अहमदाबाद के किसी सेठ का लड़का भाग गया। वाप सोचता 
है कि कहाँ खोजूं? चलूँ, बम्बई में खोजूं । छिपने के लिए वही जगह है। 
वम्बई में आदमी खो ही जाता है या छिप जाता है। वह बिलकुल व्यक्तित्व- 
शून्य बन जाता है । 

पंजाब मे में गया, तो देखा कि कुछ स्त्रिया मुँह खोले घूमती थीं । परन्तु 
कुछ तरुण स्त्रियां और कुछ बूढ़ी स्त्रियाँ घूंघट निकालती थीं। मेंने उनसे पूछा, 
“यह क्या तमाशा है कि कुछ स्त्रियाँ तो घूँघट डाले हें, और कुछ मुँह खोले 
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घूमती हें।” मुझे बताया गया कि गाँव की जो वहुएं, भोजाइयाँ हें, वे घूँघट 
डालकर घूमती हें और गाँव की जो लड़कियाँ हें, वे मुंह खोले रहती ह । 
मेने पूछा-- यह गाँव की लड़की' क्या होती हे?” 
वोले--गाँव की लड़की ? इस गाँव मे एक आदमी की लड़की सवकी 
लड़की है। एक आदमी का दामाद सबका दामाद है ।” 
अव वंबई में कौन किसकी लड़की है और कौन किसका दामाद है? 
वहाँ कोई किसीको पहचानता ही नहीं है। किसी परीक्षा की बात ले लीजिये: 
“कितने लड़के वेठ हें परीक्षा मं ?” 
“दस हुजार।” 
“पास कितने हुए?” 
“आठ हजार, दो हजार फेल हुए।'” 
“अरे, उनम हमारा भाई भी है।” 
“लेकिन वह दो हजार मं एक है। हम बया जानें ? होगा तुम्हारा भाई! 
गाँव की परीक्षा की बात लीजिये: 
“कितने लड़के परीक्षा में बंठ थे ? ” 
“पचीस।” 
“कितने फेल हुए ? ” 
“पाँच फेल हुए! 
“कौन-कौन फेल हुए?” 
“फलाने-फलाने के लड़के फेल हुए। बहुत बुरा हुआ ! ” 
गाँव में सब व्यक्तिगत हो गया। सबको सभी पहचानते हें। 
मान लीजिये, बंबई में आग लगी : 
“उत्तर की तरफ लगी है। मालूम होता है, फलानी जगह आग लगी है ।” 
पर गाँव म॑ आग लगी: 
“अरे, फलान के घर में लगी है, दौड़ो।” 
मनुष्य गाँव में व्यक्ति होता है, व्यक्तिहीन प्राणी नहीं। लोग हमारा 
मजाक करते हृ कि तुम शहरों को बर्वाद करना चाहते हो, गाँव को जिलाना 


 चाहतेहो। देहात और शहर, ऐ कोई नहीं 
नट 22325 ह रादर पताका बहा दमा नहीं, है.॥हमारी एक 


| 
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छोटी-सी माँग है कि मनुष्य की वस्ती इतनी छोटी होनी चाहिए कि नागरिक 
एक-दूसरे को पहचान सकं। तव आपके सामने यह सवाल नहीं आयेगा कि 
चुनाव केसे हो या चुनाव की प्रक्रिया क्या हो? 


सभम्वयात्सक देहात कसा होगा ? 

क्रांति म॑ मुख्य बात है सन्दर्भ वदलना'। लोग आज के संदर्भ में हमसे पूछते 
हें कि चुनाव नहीं होगा, तो लोकशाही कंसे चलेगी ? यह नहीं होगा, वह नहीं 
होगा, तो कंसे चलेगा ? सवका उत्तर यह है कि लोकशाही का संदर्भ बदल 
देना पड़ेगा। तो वे आज के देहात का नक्शा दे देते हें। आज का जो देहात है, 
यह हमारी आदश बस्ती नहीं है। इसे हम देहात नहीं मानते। आज का देहात 
तो अलग तरह का देहात है। वह किसी काम का देहात नहीं है। जिस वस्ती 
की हमने कल्पना की है, उस बस्ती में तीन बातें होनी चाहिए : 

१. वह वस्ती समन्वयात्मक होनी चाहिए, व्यवसायनिष्ठ नहीं होनी 
चाहिए। व्यवसायनिष्ठ का अथं है-अल्ग-अलग रोजगार करनेवालों के 
लिए अलग-अलग मुहल्ले या बस्तियाँ। ऐसा न हो । समन्वयात्मक का अर्थ 
है-अलग-अलग व्यवसाय करनेवालों के लिए एक ही मुहलला और एक ही 
बस्ती हो और उनका एक बहुत बड़े अंश में समान शिक्षण भी हो। उनमें सह- 
भोजन हो, सह-विवाह भी हो। समन्वयात्मक वस्ती का यह पहला लक्षण है। 

२. वह वस्ती इतनी वडी हो कि भिन्न-भिन्न व्यवसायों के लोग उसमें 
रह सकें, और छोटी इतनी हो, मर्यादित इतनी हो, कि नागरिक एक-दूसरे को 
पहचान सके। नागरिक व्यक्तित्वहीन न वन जायें। आदमी का व्यक्तित्व 
विलीन न हो जाय, वह खो न जाय। 

३. जब सारे नागरिक एक-दूसरे को जानेंगे, तो उतपादन मनुष्य के लिए , 
होगा, सिर्फ़ उपयोग के लिए नहीं । 

पहला कदम : पूँजीवादी । उत्पादन मुनाफे के लिए हो | 

दूसरा कदम: समाजवादी । उत्पादन उपयोग के लिए और आवश्यकता 
के लिए हो। 

तीसरा कदम : इससे आगे । इसे में गांधी के विचार का कदस कहता 
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हूँ। गांधी हमें यह्‌ विचार दे गये कि उत्पादन पड़ोसी के लिए हो। उत्पादन 
मेरे भाई के लिए हो, जो वहाँ रहता हो, जिसे में जानता हूँ। गांधी का यह 
“स्वदेशी-ब्रत' कहलाता है। 

गांधीजी ने अपने स्वदेशी-्रत की जो व्याख्या की है, उसका आशय 
यह है कि में जो उत्पादन करूँगा, वह उत्पादन केवल आवश्यकता के लिए नहीं, 
केवल उपयोग के लिए नहीं, वह मनुष्य के लिए उत्पादन होगा। याने उस 
उत्पादन में भी एक विशेषता आ जाती है और एक नयी प्रेरणा दाखिल हो 
जाती है। 

खेद की बात है कि हमारे देश के वड़े-वड़े धुरंधर विचारक भी वणं-व्यवस्था 
का किसी-न-किसी खूप में समर्थन करते और उसके समर्थन में बापू का प्रमाण 
भी दे दिया करते थे। में मानता हूँ कि वर्ण-व्यवस्था के विषय में गांधीजी के 
विचारों का विकास:होता रहा। उस विकास की आज की परिणति इस विचार 
में हो जानी चाहिए कि वर्णव्यवस्था अव गुण-कम पर भी नहीं रहेगी । वणं- 
व्यवस्था ही नहीं रहेंगी। अव का जो समाज वनेगा, वह समन्वयात्मक 
समाज वनगा । 


४. आश्रम-व्यवस्था 


में सामाजिक मूल्य के रूप में ही आश्रम-व्यवस्था का विचार कखरूँगा। 
अपने समाज में स्त्री-पुरुषों का सह-जीवन और सह-शिक्षण हमने शुरू कर 
दिया है। आपने सुना होगा कि आज हर शिक्षण-संस्था और शिक्षण-शास्त्री 
के सामने यह समस्या है कि लड़के और लड़कियों को साथ तो पढ़ाते हे, लेकिन 
उनके जीवन में सह-जीवन से पावित्र्य नही आता । 


ब्रह्मचय-आश्रम 
लड़के-लड़कियों का विद्यार्थी-जीवन जब तक ब्रह्मचर्यं की बुनियाद पर 


आधार नहीं रखेगा, तव तक उसमें पवित्रता नहीं आ सकेगी। इसलिए 
विद्यार्थी-जीवन में ब्रह्मचर्यं होना चाहिए । ब्रह्मचर्य-आश्रम विद्यार्थी-जीवन के 
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एक वार कॉलेज के एक छात्र ने मुझसे पुछा--“हमें यह तो वताइये 
कि हमारी बहन रास्ते से जा रही है और कोई गुंडा उसे छेड़ रहा है, तो क्या 
हम अहिसक रह जायें ? चुप रह जायें ?” 

मेने कहा--“चुप क्‍यों रहो? पर यह तो बताओ कि आज तक एसे 
मौके कितने आये ? ” 

उसने कहा--मौके नहीं आये, लेकिन आ सकते हें ।” 

मेंने कहा---/ठीक है, अगर कभी मौका आये, तो तुम क्या चाहते हो?” 

बोला---- हम चुप केसे वेठ सकते हं?” 

मेंने कहा--“हाँ, चुप मत बेठो ।” 

बापूजी उस समय जीवित थे। वापू के आधार पर मेन उसे कुछ समझाया 


. और कहा--“पहले से ऐसा विचार मत करो। लेकिन अगर देखो भी कि ऐसा 


हो रहा है, तो उसकी गर्दन उतार लो। में गांधी से तुम्हारे लिए अहिंसा का 
प्रमाण-पत्र ला दूँगा ।” 

वह बहुत खुश हुआ कि यह 'गांधीवाळा' कहता है कि गांधी से भी अहिसा 
का सार्टिफिकेट छा दूँगा। 

मेने उससे कहा--- पर, एक शतं है ।” 

बोला--“वह क्या ?” 

“यही कि जिन लड़कियों के साथ तुम स्कूल में उठते-बेठते हो, खेलते- 
कूदते हो, पढ़ते-लिखते हो, उनकी तरफ देखने की तुम्हारी अपनी दृष्टि 
कैसी है? और उस दृष्टि में यदि फक है, तो गर्देन उतारने के कार्यक्रम का 
आरंभ अपने से कर दो ।” 

बस, इतनी शतं उसने सुनी और वह बैठ गया। 


शिक्षाल्यो में वर-वधू को खोज ! 


इसे में 'श्रह्मचय” कहता हें । शिक्षण के केन्र तो आज वरव्ूनपूगया 
के लीला-क्षेत्र बन गये हे। ऐसा नहीं होना चाहिए। याने एक तरफ पढ़ भी 
रहे हे और दूसरी तरफ लड़का लड़की खोज रहा हैं लड़की लड़का खोज रही 


है। शिक्षण के क्षेत्र और विद्यालय यदि वर-वधूःमुगया के लीला-क्षेत्र बन 
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जायेगे, तो आप गाँठ वाँध लीजिये कि इस देश मे से सारी सस्कृति और सारी | 
मर्यादा का अन्त होनेवाला है। | 
ब्रह्मचर्यं जसे सारे व्रत सामाजिक मूल्य हे, इसलिए यावज्जीवन चलने 
चाहिए। लेकिन इनका विशिष्ट आचरण एक विशज्ञेष अवधि में होता है और 
वहू अवधि शिक्षण की अवधि होनी चाहिए । ब्रह्मचर्य-आश्वम पहले भी 
विद्यार्थी के लिए ही माना जाता था। ब्रह्मचर्यं के लिए कहते भी थे-- 
ब्रह्मचर्येण ऋषिभ्या--तीनों ऋणों में से ब्रह्मचयं के आश्रम में ऋषियों का 
ऋण दिया जाता था। विद्यार्जन में ब्रह्मचय का मुख्य स्थान होना चाहिए। 
धन्यो गुहस्था्रसः ! 
चारों आश्रमों में गृहस्थ-आश्रम को धन्य माना है। इसका मुख्य कारण 
यह है कि कुटुम्व-संस्था सामाजिक मूल्यों का प्रतीक और सामाजिक जीवन की 
मुख्य इकाई मानी गयी। समाज में जिस सह-जीवन का विकास हमें करना 
है और जिस दंडहीन अनुशासन को हम सारे समाज में चरितार्थ करना चाहते 
हैं, उसकी वह प्रयोगशाला है। अभ्युदय अर्थात्‌ भौतिक सुखोपभोग का आयो- 
जन निःश्रेयस सिद्ध करने की दृष्टि से किस प्रकार किया जाय, इसका आदश 
उपस्थित करना कुटुम्व-संस्था का प्रधान उद्देश्य है। चार पुरुषार्थो में अर्थ 
और काम का भी समावेश किया गया है। अर्थ और काम अपने में मनुष्य के 
स्वाभाविक विकार हेँ। जव ये घर्ममूलक और मोक्षप्रवण होते हें, तब उन्हे 
पुरुषार्थ का रूप प्राप्त होता है और वे सामाजिक मूल्य में परिणत हो जाते हें। 
आज मनुष्य के कौट्म्विक जीवन के साथ उसके उद्योग और नागरिकता 
का कोई प्रत्यक्ष अनुवन्ध नहीं रह गया है। दूकान की नीति अलग है, मकान 
की नीति अलग है और नागरिक नीति अलग है। इसलिए एक सामाजिक 
मूल्य के रूप में कौटुम्विकता क्षीण होती चली जा रही हे और अव तो यह भय 
होने ल्या है कि कुटुम्व-संस्था का ढाँचा भले ही वना रहे, लेकिन उसकी 
सुभगता और पवित्रता तितर-बितर हो रही है । आज हम नये रूप 
तः (और कुटुम्ब-संस्था की पुनः स्थापना तथा संवर्धन करना 
ह्‌ || दे 
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कुटुन्ब-संस्था को विशेषता : सह-जीवन 

कुटुम्व-संस्था की सवसे बड़ी विशेषता यह्‌ है कि उसमें संविधान, दंड- 
योजना और सँनिक अनुशासन के विना सह-जीवन और सहयोग सम्पन्न होता 
है। कुल-धम, कुल-परम्परा और आनुवंशिक संस्कार ही एसे होते हे कि परिवार 
के सारे सदस्य एक-दूसरे के साथ रहने में अपनी प्रतिष्ठा और कल्याण मानते 
हें और जब एक-दूसरे से अलग होते हे, तो उसमें अपनी विवशता समझते ह । 
इसीलिए तो अलग होते समय एक-दूसरे को दोष देकर अरग होते हं। हरएक 
यह वतलाने की कोशिश करता है कि इस अळगोझे की जड़ में नहीं हूं। में 
तो सबको संभालकर, हिला-मिलाकर रहना चाहता हें । सहजीवन के लिए 
अपने व्यक्तिगत सुख और सुविधा का उत्सर्ग करना कौट्स्विक जीवन की 
बुनियाद है। 

इसके दो आधार हें। एक है खून की रिशतेदारी और दूसरा है विवाह 
की नातेदारी। इसलिए समाज में कुट्म्ब-संस्था एक स्वयंसिद्ध संस्था है। 
उसका निर्माण सदस्यों के संकल्प से या उनकी इच्छा से नहीं होता । में अपने 
माता-पिता, भाई-बहन, पुत्र-पुत्री चुन नहीं सकता । ये सब मुझे यदुच्छा से 
प्राप्त होते हे । जैसा कि कणं ने कहा, “कुटुम्व में हमारा जन्म देवायत्त है।” 
परिणाम यह है कि परिवार में जितने व्यक्ति रहते हे, उन सबकी एक-दूसरे 
के लिए सहज आत्मीयता होती है। कृत्रिम नियन्त्रण और औपचारिक नियमों 
की वहाँ आवश्यकता नहीं रहती । मनुष्यों के जो स्वायत्त सम्बन्ध होते ह, 
उनकी अपेक्षा ये कौट्म्बिक सम्बन्ध अधिक स्थायी और अभेद्य माने जाते हें 
अंग्रेजी में कहावत है कि पानी से खून गाढ़ा होता है। इसलिए एक ही जला- 
शाय के पास रहनेवाले पड़ासियों की अपेक्षा एक परिवार के व्यक्तियों के 
सम्बन्ध उत्कट माने जाते हे । जो बड़े हें, वे पहले छोटों की चिन्ता कर । 
जो छोटे हे, वे बड़ों का आदर करें। इसके लिए हम कुटुम्ब में कोई दण्ड- 
विधान लिखकर नहीं रखते। चिरकालीन संस्कारों के कारण यह सब अपने- 
आप होता चला जाता है। मानवीय समाज में कुटुम्ब-संस्था एक अनुपम 
कलाकृति है। 
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गृहस्थाश्रम का प्रयोजन 


कामोपभोग जव एक सांस्कृतिक संस्कार बन जाता है, तब वह सामाजिक 
मूल्य वनता है। कुटुम्व-संस्था का आधार विवाह-संस्कार है। स्त्री और पुरुष 
विवाहःसंस्कार से एक-दूसरे के जीवन में जव प्रवेश करते हें, तब वे 'गुहस्थाअमी' 
कहलाते हें। तव सवाल यह होता है कि क्या गृहस्थाश्रम काममूलक होता है 
और स्त्री-पुरुषों को अनिबेन्ध कामोपभोग का लाइसेंस देना उसका प्रयोजन 
है? हरगिज नहीं । बल्कि विवाह-संस्कार का प्रयोजन है-कामवासना का 
संयम और गृहस्थाश्रम का प्रयोजन है-स्त्री-पुरुषों का संयुक्त जीवन। स्त्री _ 
की पुरुष के लिए और पुरुष की स्त्री के लिए जो निष्ठा वेवाहिक जीवन का 
भैरुदण्ड मानी जाती है, वह मनुष्य को शारीरिकता से ऊपर उठा देती है। 
निष्ठा जितनी उत्कट और दृढ़ होती जाती है, शारीरिकता उतनी ही कम 
होती चली जाती है। मेरी माँ संसारभर में सबसे गुणवती स्त्री नहीं है, किन्तु 
मेरे लिए ईश्वर के विश्वव्यापी वात्सल्य की वही प्रतिमूत है। मेरा बेटा सारे 
गाँव में सबसे खूबसूरत नहीं है, लेकिन मुझे तो वह दुनियाभर के सारे लड़कों 
से अधिक प्रिय है। मेरी स्त्री अधिक रूपवती नहीं है, लेकिन मेरे लिए तो 
उसके रूप में सृष्टि की सारी मनोज्ञता साकार होकर आयी है। इस प्रकार 
कौटुम्विकता मनुष्य को एक स्नेहमय दिव्यचक्षु प्रदान करती है। इसी स्नेह के 
आधार पर किसी भी प्रकार के बाह्य नियन्त्रण और औपचारिक संविधान के 
विना सारा व्यवहार चलता है। 
एक वार हमारे एक मित्र का विवाह निश्चित हुआ। वे दीर्घं काल तक 

अविवाहित रहे और लोगों का यह खयाल हो गया था कि वे आजन्म ब्रह्मचर्य 
का पालन करेंगे। संसारभर. की सभी स्त्रियों को वे अपनी माताए मानते थे। 
जव उनके विवाह का समाचार हमारे दूसरे मित्रों ने सुना, तो वे मुझसे आकर 
ठंठोली करने लगे: “देखिये न, आज तक तो ये हजरत दुनियाभर की स्त्रियों 
को माँ मानते थे, अब उन्हींमे से एक के साथ शादी करने जा रहे हे ! ” 

` उन्होंने बात हँसी उड़ाने के लिए कही। लेकिन मेंने उनसे कहा कि 

i आइये, इसका थोड़ी गहराई से विचार करें। यदि यह व्यक्ति विवाह करने 
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के बदले केवल किसी स्त्री से शरीर-सम्वन्ध कर लेता, तव तो आपके आक्षेप में 
कुछ सचाई रही होती। लेकिन यह तो विवाह-संस्कार कर रहा है । एक स्त्री 
के जीवन के साथ अपने जीवन को जोड़ रहा है और उसके प्रति एकनिष्ठ रहने 
की प्रतिज्ञा करता है। यह एक स्त्री को माता से पत्नी नहीं बनाता, बल्कि 
स्त्री-जाति के लिए अपनी व्यापक मातृ-भावना का संरक्षण करने के उद्देश्य से 
अपनी कामवासना और पत्तीत्व-भावना को स्थानबद्ध कर देता है। विवाह 
और गृहस्थाश्रम संयम के पालन के लिए हें। इसलिए वह ब्रह्मचयमूलक है। 
विवाह के बाद इनमे से कोई बीमार, अपंग, असमर्थ या विरूप हो जाता है, तो 
भी दूसरे का उसके लिए प्रेम कम होने के वदले बढ़ता चला जाता है। उसकी 
आत्मीयता शरीरनिष्ठ या रूपनिष्ठ नहीं रह जाती । इस प्रकार प्रेम जितना 
शुद्ध होता है, उतनी ही कामुकता कम होती चली जाती है । सन्तान-प्राप्ति 
के वाद माता और पिता दोनों का संयुक्त जीवन एक तरह से संतान के 
परिपालन और पोषण के लिए समपित हो जाता है। अपने जीवन को दूसरे 
के जीवन के लिए उत्सगं करने की प्रेरणा कौट्म्विकता में से अनायास 
उत्पन्न होती है। गृहस्थाश्रम समपंण-योग का तीर्थ -कषत्र है। 


विवाहितों के लिए ब्रह्मचयें 

गांधी ने तो विवाहित स्त्री-पुरुपों के लिए भी ब्रह्मचर्यं का विधान किया । 
अच्छे-अच्छे समाजशास्त्रयों और घर्मवेत्ताओं ने इस पर बहुत आपत्ति को । 
लेकिन गांधी ने कहा कि गृहस्थाश्रम और कुट्म्ब-संस्था मनुष्य को इन्द्रिय- 
परायणता की ओर से मानव-परायणता की ओर ले जाने के लिए हें। वहाँ 
सर्वथा सहज भाव से एक व्यक्ति दूसरे व्यक्ति के लिए अपने आराम और सुख 
का यज्ञ कर देता है। इसलिए कुटुम्ब तो स्वार्थं की आहुति देने के लिए बनायी 
गयी यज्ञ-शाला है। विवाहित ब्रह्मचयं का गांधी का आदश हमारे चिरकालीन 
कुसंस्कारों के कारण व्यबहारान्वित नहीं हो सका। फिर भी किशोरलाल भाई 
और गोमती बहन जैसे नैष्ठिक गूहस्थाश्रमियों के जीवन में उसका उदात्त 
उदाहरण देखने को मिळता है। | 

पुराने जमाने में गृहस्थाश्रम पुरुष-सत्ताक था और कुटुम्ब-संस्था तो 
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आज तक पितृ-सत्ताक रही है। जो मुख्य पुरुष होता था, वह परिवार के 
दुसरे सारे व्यक्तियों का पालक और स्वामी होता था। परिवार के चाहे 
जिस सदस्य को दान में देने का, बेचने का, कुर्बान करने का और मार डालने 
का अधिकार उसे होता था। कुटुम्ब के सारे सदस्य उसकी सजीव सम्पत्ति के 
भाग होते थे । स्त्रियों का स्थान गौण होता था और सभी पुरुषों की सत्ता 
किसी-न-किसी रूप में सभी स्त्रियों पर चलती थी । 


कुटुस्ब क्रान्तिकारी संस्था बने 

अव हम कुटुम्ब-सस्था के आधारों को ही वदल देना चाहते हं । कौटुम्बिक 
सम्पत्ति का विसर्जन तो हम अपने आथिक संयोजन से करना ही चाहते हं, 
आनुवंशिक सम्पत्ति और कौटुम्बिक सम्पत्ति जव नहीं रहेगी, तो पुत्र और कन्या, 
स्त्री और पुरुष की सम्पत्ति के अधिकारों का झगड़ा समाप्त हो जायगा। 
लेकिन इसके वाद भी कुटुम्ब मे स्त्री और पुरुप को समान भूमिका पर लाने की 
आवश्यकता होगो। इसके लिए नागरिक जीवन में व्यक्ति-स्वातन्त्र्य का जो 
मूल्य है, उसे कोटुम्बिक जीवन में दाखिल करना होगा । कुटुम्ब न केवळ 
पुरुष का होगा और न केवळ स्त्री का होगा। वह दोनों के संयुक्त व्यक्तित्व 
और संयुक्त जीवन के आधार पर स्थापित एक नवीन क्रान्तिकारी संस्था होगी । 
जिस कुटुम्ब की वृत्ति और व्यवहार घर की चहारदीवारी लाँघकर व्यापक 
` बन जाता है, वह कुट्म्ब समाज के लिए भूषणरूप माना जाता है। इसका 
संकेत आतिथ्य धर्म में है। कुटुम्व के सारे व्यक्तियों को भोजन कराने के बाद 
हम भोजन करें, इतना ही काफी नहीं है। हर गृहस्थाश्रमी व्यक्ति को--चाहे 
वह पुरुष हो या स्त्री-यह भी देखना चाहिए कि हमारे पास-पड़ोस में और गाँव 
में भूखा कोई न रहे। कोई व्यक्ति या पथिक गाँव में पुर्वसूचना के बिना आ 
पहुँचा हो, तो उसे विना भोजन के न रहना पड़े। यह्‌ धमं सारे गृहस्थाश्रमियों 
, सळ के लिए लागू है। यहाँ तक कि हमारे पुराने धम॑शास्त्रकारों ने लोगों के प्राण 
_ हरण करनेवाले यमराज के लिए भी उसे लागू किया है। नचिकेता जब यमराज 
के यहाँ तीन दिन तक बगैर खाये-पीये रहा, तो यमराज ने घर लौटते ही उससे 
माफी माँगी और प्रायश्चित्त के रूप में उसे मुंह-माँगे वरदान देने के लिए वे 
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तैयार हुए। गृहस्थाश्रमी के लिए उसका घर अतिथिशाला है और वह यजमान 
है। उस यज्ञ-भूमि में वेठकर अतिथियों की आकांक्षा करता है। वह उत्पादक 
परिश्रम का यज्ञ करता रहता है। गृहस्थाश्रम में आतिथ्य धर्म का पालन हो 
सकता है, इसलिए “न्यो गृहस्थाश्रमः कहा गया। 
क्रान्तिकारक मूल्यों का अनुष्ठान परम्परागत कुटुम्ब-संस्था में नहीं किया 
जा सकता, इसलिए माक्स वादी क्रांतिकारियों ने “कम्यूनों' की स्थापना की। 
इन कम्यूनों में जो रहते थे, उनका जीवन समान होता था और वे सव एक- 
दूसरे के संगी-साथी कहलाते थे। उनकी पहचान का शब्द, प्रत्यभिज्ञा का संकेत, 
'कामरेड' था। हमारे यहाँ पहले उसका अनुवाद भाई' शब्द से किया गया, 
क्योंकि हम कोटुम्बिकता के संस्कारों में पले थे। अब भाई की जगह साथी' 
कहते हे । यह अनुवाद नहीं, भाषान्तर है। हमारे देश में बंगाली भाषा में 
“'वन्धू' शव्द का अर्थ 'मित्र है। जब दो मित्रों में बहुत घनिष्ठता होती है, 
तो हम उनकी उपमा सगे भाइयों से दिया करते हैं। असल में मित्रता का सम्बन्ध 
स्वेच्छा का सम्बन्ध होता है। मित्र-श्रेम स्वायत्त होता है, इसलिए अधिक शुद्ध 
भी होता है। लेकिन सगे भाइयों का नाता कोई जोड़ नहीं सकता और कोई 
तोड़ भी नहीं सकता। वह नित्य सम्बन्ध होता है। इस नित्यता के तत्त्व को 
मित्रत्व में दाखिल करने के लिए मित्रों की उपमा सगे भाइयों से दी गयी। इस 
प्रकार कौटुम्बिक नातेदारी को सामाजिक मूल्य बनाने की कोशिश हुई! 
'कम्यून' में रहनेवाले साथी जब एक-दूसरे के भाई-बहन बन जाते हैं, तो: 
कुटुम्ब के भीतर स्त्री-पुरुषों के तथा पुरुष-पुरुष और स्त्री-स्त्री के सहजीवन 
में जो स्वाभाविक आत्मीयता और पवित्रता होती है, वह क्रान्तिकारी संस्थाओं 
मं प्रविष्ट हो जाती है। कुटुम्व-संस्था जब क्षीणप्राण और प्रगतिशून्य बन गयी, 
तब अहिंसा के प्रणेता को आश्रम की स्थापना करनी पड़ी । आश्रम मे ब्रताचरण 
है, संयम है। सभी आश्रमवासी एक-दूसरे के सहसाधक हें, परन्तु कुट॒म्ब- 
संस्था की स्वाभाविक आत्मीयता और परस्पर-समपंण बुद्धि का वहाँ यदि अभाव 
“नहीं, तो न्यूनता अवश्य है। आश्रम में हम जिन विशिष्ट गुणों का विकास 
करते हे, उनका प्रवेश अगर कौटुम्बिक जीवन में न हुआ, तो कुटुम्व-संस्था 
नष्ट हो जायगी । कौटुम्बिक सम्बन्धों में जिन मूल्यों का विकास सहज भाव से 
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होता चला जाता है, उनका प्रवेश यदि आश्रम-संस्थाओं में न हुआ, तो आश्रम- 
संस्थाएं समाज-विमुख होती चली जायेंगी और कौटुम्विकता सामाजिक मूल्य 
में परिणत नहीं हो सकेगी । 


नागरिक जोवन के मूल्यों का विकास हो 


इसका एक ही उपाय है। उसके दो पहलू हें । एक तो यह कि नागरिक 
जीवन के मूल्यों का प्रवेश हमारे गृह-जीवन में होना चाहिए। स्त्री और पुरुष, 
भाई और बहन, बेटे और बेटियाँ, सवका रुतबा और सबकी इज्जत मनुष्य की 
हैसियत से परिवार में भी समान होनी चाहिए। कुटुम्व-संस्था सबके लिए 
सहजीवन के पवित्र और प्रिय प्रयोग-तीथ में परिणत हो जानी चाहिए। दुसरा 
पहलू यह है कि कौट्म्बिक सहजीवन के आधारभूत तत्त्व क्रान्तिकारी संस्थाओं 
में तथा नागरिक जीवन में प्रविष्ट होने चाहिए। इस प्रकार गृहस्थाश्रम सामा- 
जिक मूल्यों से समृद्ध होगा और समाज-व्यवस्था कौटुम्विकता के मूल्यों से 
पावित्र्य तथा शाश्‍वत सौंदर्यं से सम्पन्न होगी। इसे हम गृहस्थाश्रम का 
सामाजिक मूल्य मानते हे। 


वानप्रस्था्स 


गृहस्थाश्रम के वाद की स्थिति को विनोबा 'वानप्रस्थाअस' कहा करते 
हं। विनोबा का कहना है कि यथासमय विधिपूर्वक वानप्रस्थाश्रम ले लेना 
चाहिए। रोग ऐसी कोई विधि करें या न करें, एक वात में चाहता हूँ और वह 
यह्‌ कि स्त्री और पुरुष के जीवन में एक एसी वयोमर्यादा आ जानी चाहिए कि 
जिसके बाद उनमें विवाह की भावना न. रहे। 
आज कभी-कभी हम पढ़ते हें कि ७० साल का चर्चिल शादी कर लेता है। 
लोग कहते ह कि ७० साल का पुरष २०, २५, ३० साल की लड़की से शादी 
करता है, तो यह अनाचार है। पर ७० साल का पुरुष यदि ६० साल की स्त्री 
से शादी कर लेता है, तो क्या यह सदाचार है? लोग कहते हे, “हाँ, फिर तो 
कोई हजे नहीं है।” हमारे यहाँ चाहे परम्परा से ही क्यों न हो, एक मर्यादा 
थी। यह मर्यादा सत्री के विषय में थी, पुरुष के विषय में नहीं। स्त्री के विषय 
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मे यह मर्यादा थी कि एक उम्र के बाद कोई कल्पना भी नहीं कर सकता था कि 
अब इस स्त्री का विवाह हो सकता है। आज तो ५५ साल की स्त्री भी शादी 
कर लेती है। साठ साल की स्त्री भी शादी कर लेती है। 

मनुष्य के जीवन से इस विवाह-भावना का निराकरण किसी मर्यादा पर 
पहुंचकर होना चाहिए या नहीं ? यदि ऐसा नहीं होगा, तो स्त्री और पुरुष 
के जीवन में पवित्रता कभी आ नहीं सकती । आज कॉलेजों में २०-२०, २५-२५, 
३०-३० साल की लड़कियाँ पढ़ती हें। नवजवान लड़कों के साथ वे एक मर्यादा 
में रह सकती हं । परिवार में भाई के साथ रहती हें, पिता के साथ रहती हे, 
लेकिन उनके साथ जो सम्बन्ध होता है, वह कौटुम्बिक मर्यादाओं के कारण 
अपनी हृदय को गुप्त बातें वतलाने का सम्बन्ध नहीं होता । परिणाम यह है कि 
उनके लिए समाज में, परिवार के बाहर, पितृत्व की भावना कहीं है ही नहीं । 
परिवार के बाहर क्‍या तरुण स्त्री के लिए समाज में ऐसा कोई संकेत है कि उसके 
लिए पुरुष के वाहुबल का नहीं, पितृत्व का संरक्षण उपलब्ध हो, जहाँ वह विश्वास 
से अपनी भावनाएं व्यक्त कर सके ? ऐसे पुरुषों की तरफ क्या वह देख 
सकती है? कहाँ से देखे ? ऐसा पुरुष उसका प्रोफेसर होता है, उसका गुरु 
होता है, और उससे वही शादी कर लेता है! 


विवाह की आयु-सर्यादा हो 


फलतः पुरुष की विवाह-भावना का कहीं अंत ही नहीं आता। और 
उल्ठे इसमें उसे गवं मालूम होता है! कहता है-“देखो, यह ८० साल का 
है, शादी कर ली। पाँचवीं शादी हुई है और उसके बाद भी उसे सन्तान हुई । 
अव भला पुरुषार्थ की कोई सीमा रह गयी है? यह कोई नेतिक संकेत है ? 
यह कोई सांस्कृतिक संकेत है ? और ऐसे देश में, जिसमें ब्रह्मचयं की बात जमाने 
से चली आयी है? इसलिए विनोबा का वानप्रस्थाश्रम आप मानें या न मानें, 
इस देश के सारे पुरुषों को अपने मन में यह एक पवित्र संकल्प कर लेना 
चाहिए कि एक आयु-मर्यादा के बाद पुरुष की विवाह-मावना क्षीण होती 
चली जानी चाहिए । : 
आज मुझसे यह प्रबोध कह रहा था कि “आप कुछ भी कहिये, स्त्री को 
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बच्चा हो जाता है, तो उसकी दृष्टि और भावना में ही फर्क पड़ जाता है।” 

मेने कहा, “वात तो दुरुस्त है, क्योंकि वह अपने बच्चे की माँ बनी, तो पहली 

कल्पना उसके दिल में यह आती है कि में तो पुरुष की माँ हूँ । यह जो पुरुष 

इतना अहंकारी है, इसको में माँ हूं ! ” यह कल्पना आ जाती है, तो उसकी 

भूमिका ही बदल जाती है। पर, क्या पुरुप के लिए कभी यह भावना नहीं 

आयेगी कि में भी स्त्री का पिता है ? और यह वयोमर्यादा से भी नहीं आयेगी ? 
वान प्रस्थ-वृत्ति 


ब्रह्मचय के संरक्षण के लिए, ब्रह्मचर्यं को सामाजिक मूल्य बनाने के लिए, 
इसकी बहुत आवश्यकता है। आप वयोमर्यादा चाहे जितनी मान लीजिये। 
थोड़ा-बहुत फक तो व्यक्ति मं भी हो सकता है। किसी व्यक्ति में यह भावना 
जल्दी आ जायगी और. किसीम थोड़ी देर में। इसकी कुछ-एक मर्यादा आप 
बाँध सकते हे। लेकिन एक मर्यादा आनी ही चाहिए, जब पुरुष का जीवन 
पितृत्व-सम्पन्न हो और उसका सारा पुरुषार्थ उसकी पितृत्व भावना में ही प्रकट 
हो, जिससे तरुण स्त्रियों का जीवन समाज में सम्पन्न हो सके । में यहाँ पर केवल 
'सुरक्षित' शब्द का प्रयोग नहीं करता। में कहता हूँ कि उनका जीवन समृद्ध 
हो सके, सम्पन्न हो सके। तरुण स्त्रियों के लिए समाज में निरापद अवसर 
रहे, इसकी बहुत आवश्यकता है। इसीको मेने “बानभ्रस्थ-वृत्ति' कहा है। 

वानभ्रस्थ से मर्यादित कौटुंबिक भावना का निरास होकर व्यापक कौटंबिक 
भावना उसको जगह ले लेती है। अपनी स्त्री, अपने पुत्र की भावना से आदमी 
ऊपर उठ जाता है। चर की चहारदीवारी पार करके उसकी कौटुंबिक भावना 
व्यापक बन जाती है। कौटुंबिक भावना की ऐसी व्यापकता का विकास हमारे 
जीवत में होने के लिए वानभ्रस्थ-ृत्ति की आवश्यकता है। 


संन्यास-आश्नस 


अन्तिम आश्रम है--संत्यास-आश्रम, जिसको 'नागरिकत्व की मृत्यु' कहते 
हे। नागरिक के नाते उसका जीवन समाप्त हो जाना चाहिए, इसका तात्पर्य 
कया ? यही कि फिर वह राज्यातीत स्थिति में चछा जाता । राज्य का 
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शासन उस पर नहीं चलता। नागरिक धमं उसके लिए सहज हो जाते हे । 
कानूनों का अनुशासन उस पर नहीं चलता। जिसे लोग कहते हूँ न कि वही 
अपना शासक ओर कानून वन जाता है । 'निस्त्रंगुण्यो पथि विचरतां को विधिः 
को निषेधः।' भाषा आध्यात्मिक है, लेकिन हम अध्यात्म की भाषा से अपनी 
भूमिका के अनुरूप अर्थ निकाल लें। हमारे अनुरूप अर्थ यह है कि हर नागरिक 
के जीवन में एक एसी अवस्था आनी चाहिए कि जव उसे राज्य-शासन की 
आवश्यकता न रहे। राज्य-शासन के विना उसकी नागरिकता के सारे धर्मों 
का पालन सहज रूप से होगा। इस राज्यातीत स्थिति को में नागरिकता में 
'संन्यास' की स्थिति कहता हूँ, जिसमें उसने उत्पादन के भी कतव्य का आग्रह 
छोड़ दिया है, प्रतिमूल्य का तो लोभ सर्वथा छोड़ ही दिया है। 

“तुम बया कमाते हो ? ” 

“में कुछ नहीं कमाता।” 

“तुम क्या करते हो?” 

“समाज में रहता हूँ, जो कुछ करना पड़ता है, वह इस शरीर से हो जाता 
है। मं करता हूँ, यह में नहीं कहता। 

“समाज से क्या लेते हो ? 

“जितना कम-से-कम ले सकता हूँ, उतना लेता हूँ । उसको भी कम 
करता चला जा रहा हूँ ।” 

यह “संन्यासी वृत्ति' कहलाती है, जिसे में नागरिक की राज्यातीत स्थिति 
कहता हूँ। यदि कुछ नागरिकों के जीवन में राज्यातीत अवस्था आयेगी, तो 
शासनमुक्त समाज का विकास हम समाज में कर सकेंगे ।* केक 


ee 
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हम भेद में से अभेद की ओर जाना चाहते हे । पुरानी परिभाषा में कहें, 
तो हम द्वेत में से अद्वेत की ओर जाना चाहते हें, अथवा आधुनिक परिभाषा 
में कह, तो हम विरोध का निराकरण करना चाहते हं । स्वार्थो का संघर्ष 
जिसे कहा जाता है, उन सारे सामाजिक, आर्थिक और राजनैतिक विरोधों का 
निराकरण हम करना चाहते हं । क्या इसके लिए कहीं आधार है? यह मूल 
प्रर है। मनुष्य के जीवन का मूलभूत प्रश्‍न और मूलभूत समस्या आथिक भी 
नहीं, राजनेतिक भी नहीं, वह आध्यात्मिक है। मेंने उसे 'पारमाथिक' कहा 
है। आखिर हम जो कुछ करना चाहते हें, उसका अध्यात्म के साथ क्‍या 
अनुवन्ध हे? हमारे सदाचार में, हमारी अर्थ-व्यवस्था में, हमारी ,राज्य- 
` व्यवस्था में आध्यात्मिकता कहाँ आती है? 


सम्वाद और विवाद 


मनुष्य को प्रेम में आनन्द आता है, द्वेष में आनन्द नहीं आता। सम्वाद 
में आनन्द आता है, विवाद में आनन्द नहीं आता । आपका और मेरा मतभेद . 
हो, तो में वेचेन रहता हूं। आपका और मेरा मतैक्य हो जाय, दोनों का एकमत 
हो जाय, तो मुझे बहुत आनन्द आता है। सहमति मं आनन्द होता है और जिसे 
मीमांसकों ने “विप्रतिपत्ति” याने मतविरोध कहा है । जहाँ पर मतभेद होता है, 
वहाँ मनुष्य वेचेन हो जाता है। उसकी बुद्धि भी अस्पष्ट रहती है और जब तक 
सम्वाद की स्थापना नहीं हो जाती, तव तक बुद्धि का समाधान नहीं होता । 
बुद्धि का घमं सम्वाद की स्थापना है। तो क्या इसका कहीं कारण हो 
सकता है ? यह प्रत्यक्ष अनुभव की वात है। इसमें तकं का कोई विषय ही नहीं । 
एक कुत्ता प्यास से छटपटाता हो, तो उसे देखकर कभी-कभी बिलकुल स्वाभा- 
दः विक ख्प से मेरी आँखों में आँसू आ जाते हे, अगर में बहुत निर्धुण, निष्ठुर, 
हो गया हूँ, संवेदनाशून्य हो गया हूँ और कुत्तों को जहर पिलाकर मरते देखने 
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की आदत मुझे हो गयी है, तो वात अलग है । नहीं तो यों अगर कुत्तों को में 
छटपटाते हुए देखूं, तो हठात्‌ मेरी आंखों में से आँसू निकल आते हं । ये आँसू 
क्यों आते हं? यह संवेदना कहाँ से आती है? मुझे दूसरों के साथ जोड़नेवाळा 
कोई सामान्य तत्त्व जीवन में होना चाहिए, जो हमारा आधारभूत तत्त्व है, 
अन्यथा में दूसरे के दुः से दुःखी नहीं होता, दूसरे के सुख से सुखी नहीं होता । 
आध्यात्मिकता और नेतिकता 

जब शास्त्रकारों ने कहा कि “वह ब्रह्म तू है”, तो उन्होंने अपने ढंग 
से समझाया कि “तेरा 'तू-पन' मिथ्या है, उसका 'वह-पन' मिथ्या है और 
दोनों की एकता ही सत्य है ।” उन्होंने एक महावाक्य तो यह बताया, “मे 
ब्रह्म हुँ” और दूसरा महावाक्य यह बताया कि “सब कुछ ब्रह्म ही है।” “सव 
छुछ ब्रह्म है और में ब्रह्म है ।--इसे अध्यात्म कहते हृ । “सव कुछ ब्रह्म है -- 
यहीं से नेतिकता का, सामाजिकता का, चारित्र्य का आरम्भ होता है.। चारित्र्य 
का आरम्भ अकेले में कभी नहीं होता। अकेले आदमी को चारित्र्य की जरूरत 
ही नहीं है। जो जंगल में बेटा है, उसे चारित्र्य की क्या जरूरत है? जहाँ 
दूसरे के साथ सम्बन्ध आता है, वहाँ से चारित्र्य का आरम्भ होता है । नीति 
का आरम्भ ही वहीं से होता है, जब मेरा सम्बन्ध दूसरे के साथ आता है । 

गीता-रहस्यकार लोकमान्य तिलक ने अध्यात्म पर एक प्रकरण लिखा । 
इस प्रकरण मे बड़े पते की एक बात उन्होंने लिखी है। ईसा ने कहा कि “अपने 
पड़ोसी से प्रेम कर।” में पूछता ह कि “में अपने पड़ोसी से प्रम क्यों करूं?” 
इसका जवाब ईसा के पास नहीं है, नीति-शास्त्र के पास नहीं है। इसका जवाब 
अध्यात्म-शास्त्र देता है। “इसलिए कि तेरा पड़ोसी 'तू' है। तेरा पड़ोसी 
और तू” एक ही है, इसलिए ।” 

“यह कसे जाना?” 5a 

“दूसरे के दुःख से तू दुःखी होता है। दुसरे के सुख से सुखी होता है।' 
और एक बात। परमेश्वर ने यह सूष्टि इतनी भद्र, मंगलकारी और सुंदर 
बनायी है कि यहाँ परिचय के बिना झगड़ा ही नहीं होता। यहाँ अगर युद्ध 
होता है, तो भी निकटता की आवश्यकता होती है, परिचय की आवश्यकता 
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होती है। और जिन वातों को लेकर झगड़ा होता है, उन बातों में दोनों में 
समानता होती है। तव झगड़ा होता है । अगर समानता न हो, तो वह झगड़ा 
ही नहीं होता। जिसे आप 'गाली' समझते हे, उसे में गाली समझूँ, तो मेरा 
आपका झगडा होगा। आप जिसे गाली समझते हे, उसे अगर में गुण-वर्णन 
समझूं, तो झगड़ा हो नहीं सकता। झगड़े मं भी एक समानता की आवश्यकता 
होती है। - 
यह आदमी मुझे मारन आया है, यह आदमी इस वक्‍त क्रोध कर रहा है, 
यह में कसे जानता हूँ? क्रोध के वक्‍त मेरी आकृति जैसी होती है, वसी ही 
इस वक्त इसकी आकृति है। इस समानता पर से में जानता हैँ कि यह मनुष्य 
इस वक्त क्रुद्ध है। यह जो एक एकता है, इस एकता के अधिष्ठान का नाम 
किसीने आत्मा रख दिया है, किसीने 'ब्रह्म' रख दिया है। यह कोई रासायनिक 
द्रव्य नहीं है। कोई अणुवादी हमको यह वतलाना चाहे कि इसके भी कुछ 
परमाणु होते हु और इसकी भी कुछ तरंगें होती हे तो उसकी बात में मानने के 
लिए तयार नहीं हूँ । कोई वैज्ञानिक इसे कभी सिद्ध कर सकेगा, इस पर मेरी 
बुद्धि विश्वास नहीं करती। 
कुछ वातं तक से याने युक्तिवाद से सिद्ध नहीं हो सकतीं । वे अनुभव की 
होती हे। जहाँ अनुभव का विषय आ जाता है, वहाँ अनुमान कुंठित हो जाता 
है। यह रासायनिक द्रव्य नहीं है। प्रयोगशाला में बनाये हुए विज्ञान से यह 
चीज सिद्ध नहीं हो सकेगी । 
एकता में आनन्द 
आपके दुःख से मे दु:खी होता हृ, आपके सुख से में सुखी होता हूं । “क्यों ?” 
इसका जवाव विज्ञान के पास कुछ नहीं है। “क्यों?” का जवाब विज्ञान के 
पास नहीं है। वह जवाव इतना ही हो सकता है कि मुझमें और आपमें कहीं 
कोई मूलभूत एकता है, जो आपके दुःख के साथ मुझे दु:खी करती है और आपके 
क साथ मुझे सुखी बना देती है। आप यदि इसे मनुष्य की प्रकृति कहें, 
कप रे यम अली और आप यदि यह कहें कि मनुष्य की यह प्रकृति 
"कास म उसे प्राप्त हुई है, तो भी मे मानने को तैयार हु । में 
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आपसे यह झगड़ा नहीं करूँगा कि जड़ से चेतन निकला या चेतन से जड़। 
आप इतना मान लें कि जड़ यदि एक सत्य है, तो आज की स्थिति में चेतन भी 
एक सत्य है। आपको यह वस्तुस्थिति माननी होगी कि मनुष्य को एकता में 
आनन्द होता है और विषमता या विरोध में दुःख होता है। विविधता में आनन्द 
होता है। पर भेद या विविधता बिलकुल अलग चीज है । जिसे विरोध या 
विषमता कहते हे, उसमें मनुष्य को सदा दुःख होता है। 


शतान का शिष्य 


एक था शैतान का शिष्य'। वह शैतान का शिष्य उम्रभर लोगों की भलाई 
करता रहा। कोई दुःखी हुआ, इसे चेन नहीं। कहीं आग लगी, वह दौड़ा। 
किसी पर कोई संकट आया और वह दौड़कर न गया हो, ऐसा कभी हुआ ही 
नहीं। उस वक्‍त जो प्रचरित नीति-नियम थे, उनके खिलाफ भी उसे काम 
करना पड़ा। उसे फाँसी की सजा दी गयी। वह जव टंगने के लिए फाँसी पर 
जा रहा था, तो पुरोहित आया। उसने कहा, “अपने पापों की केफियत इस 
वक्‍त देनी है। तू अपने पाप स्वीकार कर ले और भगवान्‌ से क्षमा माँग ले।” 

वह बोला, “मे तो भगवान्‌ क्रो जानता ही नहीं। किस भगवान्‌ से में 
क्षमा माँगू और किसलिए क्षमा मांगू ?” 

“अरे, तूने तो उम्रभर सत्कर्म किये हें। अव भगवान्‌ को मान ले!” 

“मे क्या जानूं सत्कमं और दुष्कर्म ? मुझे खबर ही नहीं कि सत्कर्म आदि 
होते क्या हें और कंसे किये जाते हं । जहाँ-जहाँ दुःख देखता था, में दौड़ जाता 
था। क्योंकि मुझसे दुःख नहीं देखा जाता था, न सहा जाता था।' 

वह शेतान का शिष्य भगवान्‌ का भक्‍त था । वह जो पुरोहित था, वही 
शेतान का भक्‍त था । 


आस्तिक कौन हे ? 


हम नामों को छोड़ दं। जितने क्रान्तिवादी होते हें, वे अगर आस्तिक 
न हों, तो वे क्रान्तिकारी हो ही नहीं सकते । वे नाम लें या न लें, यह वात 
दूसरी है। विनोबा कहते हें त, कि जानकी रामचन्द्र का नाम नहीं लेती थी, 
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लेकिन राम का काम करती थी। कौशल्या राम को जितना प्यार करती 
थी, उतना ही जानकी भी राम को प्यार करती थी। भगवान्‌ का नाम जो नहीं 
लेता, वह निरीश्वरवादी, नास्तिक नहीं होता । निरीकवरवाद अलग वस्तु है, 
नास्तिकता अछग। कोई भी व्यक्ति, भले ही वह आत्मा को और ब्रह्म को 
न मानता हो, यदि दूसरे के दुःख से दुःखी होता है, दूसरे के सुख से सुखी होता 
है और विषमता को सह नहीं सकता, तो वह 'आस्तिक' है; क्योंकि वह विषमता 
का निराकरण और समता की स्थापना करना चाहता है। 


नियति ओर पुरुषार्थ 


विपमता के निराकरण के लिए, समता की स्थापना के लिए, केवल 
एतिहासिक नियति, सृष्टि-नियम ही पर्याप्त नहीं है, उसमें पुरुष के पुरुषार्थ 
की भी आवश्यकता है। यदि प्रकृति के नियमों से ही अपने आप समाज-परिवतंन 
होता हो और एतिहासिक घटना-चक्र के अनुसार ही समाज-परिवतेन होता हो, 
क्रांति होती हो, तो फिर पुरुष के लिए कोई स्थान नहीं रह जाता है। वह 
नियति का एक पुर्जा, एक उपकरण बन जाता हैं और फिर उसे आप जिम्मे- 
वार नहीं मान सकते। पुनर्जन्म का मुझे प्रत्यय नहीं है। इसलिए मेंने उसे 
'उपपत्ति' कहा । लेकिन उस उपपत्ति में से जो सबसे बड़ी बात मेने सीखी, वह 
यह कि अपने दैव का निर्माता और अपनी नियति का नियन्ता मनुष्य है। 

भरन है कि मनुष्य यदि भोगयोनि नहीं है, तो क्या वह प्रकृति के नियमों 
के अनुसार नहीं चलता ? इसका उत्तर यही है कि जो प्रकृति का अनुसरण 
करता है, उसे हमने मनुष्य कभी नहीं माना । 

मनुष्य प्राकृत नहीं है, मनुष्य सुसंस्कृत है। मनुष्य-स्वभाव संस्कारजन्य 
है। पशुःस्वभाव केवल प्रकृतिसिद्ध है। स्वभाव भूतमात्र का, प्राणि-स्वभाव, 
प्राणिमात्र का। मनुष्य-स्वभाव=मनुष्य का विशिष्ट स्वभाव | 


मानव और क्षुधा पिपासा 


"४ के सम्वन्ध में उपनिषद्‌ की एक आख्यायिका हैकि भगवान्‌ ने सृष्टि का 
निर्माण किया और सारे जीव पैदा किये। उनके साथ बहुत-सी आकांक्षाए पैदा 
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कीं । दो प्रवल बिलकुल मूलभूत वासनाएँ पैदा कौं--एक का नाम 'अशना' 
और दूसरी का नाम 'पिपासा'। 'अशना' अर्थात्‌ खाने की इच्छा और 'पिपासा' 
अर्थात्‌ पीने की इच्छा ! खाने की इच्छा' अलग चीज है और 'भूख' अलग 
चीज है। पीने की इच्छा' अलग चीज.है और 'प्यास' अलग चीज है। 

ये दोनों-खाने की इच्छा और पीने की इच्छा--विधाता से कहने लगीं, 
“हमें रहने के लिए कहीं जगह दो ।” विधाता ने गाय लाकर खड़ी कर दी। 
उन्होंने कहा, “देखो, यह मेरा सवसे अशराफ जानवर है। इतना गरीब, इतना 
नम्र, इतना सौम्य, इतना निरुपद्रवी मेने दूसरा जानवर नहीं बनाया। इसलिए 
पृथ्वी को भी जव रूप लेना होता है, वह इसीका रूप लेती है । एसी यह 
हमारी गाय है। यह गाय मे रहने के लिए तुम्हें देता हूँ ।” 

अशना-पिपासा ने उसे इधर-उधर से देखा और कहा, “यह हमारे काम 
की द्व दै माना कि यह है वहुत अच्छी, लेकिन हमारे काम की नहीं है 1” 


“इसके तो एक ही तरफ दाँत हे । दोनों तरफ तो दाँत ही नहीं हें। यह 
क्या खायेगी ? और दूसरी बात यह है कि यह खाया हुआ दुबारा खाती है, 
यह जुगाली करती है, रोंथती है । यह हमारे काम की नहीं है।' 

भगवान्‌ ने घोड़ा लाकर खड़ा किया। सारे जानवरों में सबसे सुंदर ! 
उसका वह तुर्रा और खड़े रहने की उसकी वह अकड़, उसकी शान देखकर 
अदना-पिपासा हैरान रह गयीं कि यह भी कोई जानवर है! 

दो ही तो नर कहाते हें न ?--एक अर्जुन और दुसरा घोड़ा। इनके 
स्तन नहीं होते। इसलिए दुनिया में ये दो ही नर माने गये। 

अशना-पिपासा ने घोड़ा देखा, बहुत खुश हुईं। कहने लगीं, हाँ, यह 
बहुत ठीक है। दोनों तरफ दाँत हें। ऊपर भी हें और नीचे भी। जुगाली भी 
नहीं कर सकता। लेकिन इसमें भी एक “एव है।” 

“कौन-सा एव?” र 

“भूख लगेगी तो यह खायेगा और प्यास लगेगी तो पीयेगा । हमारे 
लाभ का क्‍या होगा ? ” 

तो होते-होते मनुष्य लाकर खड़ा कर दिया । 
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“वस, यह है बिल्कुल वसा, जेसा हम चाहती हे ।” सुकृत बतेति पुरुषो 
वाव सुकृतम्‌ । 

“चयो 2 32 

“यह बगेर भूख के खा सकता है, बगेर प्यास के पी सकता है। इसमें 
यह विशेषता है, जो दूसरे प्राणियों में नहीं है।” 


सानवता का आरम्भ 


मनुष्य के विषय में अशना-पिपासा ने यह जो बात कही, इसके लिए मझे 
अभिमान है, शर्म नहीं; क्योंकि यहाँ से मेरी मानवता का आरम्भ होता है। 
मुझे भूख नहीं है, आपके घर आया। आप कहेंगे, “यहाँ कुछ नहीं पीयेंगे आप ? 
हम भंगी हे, इसलिए नहीं पीते हे?” 

“नहीं-नहीं, ऐसी बात तो नहीं है। हम अस्पृ्यता को नहीं मानते ।” 

“तो फिर, और कुछ नहीं, तो हमारे यहाँ शरबत ही पी लीजिये ।” 

“प्यास नहीं है ।” 

“अरे भाई, शरवत पीने के लिए प्यास की कया जरूरत है ? और कुछ 
नहीं है, तो हमारे यहाँ चाय पी लीजिये ।” 

आज सह-पान है, अस्पूरयों के साथ मिलकर हम चाय पोनेवाले हे । 
हमको प्यास नहीं है, लेकिन अस्पृ्यता-निवारण करना है। इसलिए वगर 
प्यास के पीता हूं, वगेर भूख के खाता हें। इसीमें से सह-भोजन का आरम्भ 
होता है। मनुष्य का भोजन स्वायत्त है । सह-पान, सह-भोजन सामाजिक 
मूल्य वन गये। 


क्रान्ति क लिए तीन बातें 


अव एक वात आपके व्यान मं आ गयी होगी । मनष्य के जितने सांस्कृतिक 

सस्कार हं ओर जितने धामिक ब्रत हे, उन सबको सामाजिक मल्यो में परिणत 

कसे किया जा सकता है। कान्ति के लिए तीन बातों को सामाजिक मूल्यों में 
_ परिणत करना होता है 
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१. व्यक्तिगत गुण और व्यक्तिगत शक्ति । 

२. नैसगिक व्यवस्था और 

३. सामाजिक संकट या सामाजिक विवदाता । 

इन तीनों को जब हम क्रान्ति के अवसर में वदल लेते ह, तब मनुष्य 
पुरुषार्थ कर सकता है। 

सह-भोजन कहाँ आरम्भ हुआ? मे वगेर भूख के खा सकता हूं, में बगेर 
प्यास के पी सकता हूँ, यहाँ से मेरे सह-भोजन और सह-पान का आरम्भ होता 
है। लेकिन यहीं से संयम का भी आरम्भ होता है। सहभोजन का आरम्भ 
ही संयम का आरम्भ है। 
मे सौराष्ट्र में पहुंचता हूँ । मेरी थाली लगी हुई है। वजूभाई खिला रहे 
कहता हूँ, “आप भी क्यों नहीं वेठ जाते ?” 
कहते हे, “नहीं, आपको खिला छूँगा, वाद में वेठूंगा ।” 

“क्यों आपको भूख नहीं लगी है?” 
“मूख तो आपसे ज्यादा लगी है । हो सकता है, इस वक्त आपकी भूख 
इतनी ज्यादा न हो, जितनी मुझे लगी है ।” 

“आपको भूख लगी है, फिर भी नहीं खाते । हमने तो वेद्यक-शास्त्र में 
पढ़ा है, जव भूख लगे तो खाओ और भूख न हो, तो खाओ ही सत। आप 
शास्त्र के खिलाफ काम कर रहे हं।' 

बजूभाई मुझसे कहते हं--“भूख तो वहुत लगी है। लेकिन इस वक्‍त 
मेरा.धमं है कि आपको पहले खिला दूँ, वाद में में खाऊं।' 

सह-भोजन में संयम का आरम्भ होता है, जिसे आप 'आतिथ्य' कहते हें। 
दूसरे को खिलाऊँगा, तब खाऊंगा । दूसरे को पिलाऊंगा, तब पिऊँगा। एक ही 
कदम आगे बढ़ना है। दूसरे. को सुखी बनाऊँगा, तव सुख से जिऊगा। दूसरे 
को जिळाउँगा, तव जिऊँगा। यहाँ से मनुष्य की सभ्यता का आरम्भ होता है। 

एकता के आधार पर समानता 

इसका आधार कहाँ है? नीति का अधिष्ठान कहाँ है ? आध्यात्मिकता । 
वह हमको दूसरों के साथ जोड़नेवाली कड़ी है। वह इस एकता का नाम है, जो 
दूसरे व्यक्तियों के साथ मेरा संबंध स्थापित कर देती है। 
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मनुष्य में जो मूलभूत एकता है, उस एकता के आधार पर हम समानता 
स्थापित करना चाहते हं। सह-जीवन के लिए सम-जीवन की आवश्यकता 
है। सह-जीवन के लिए सह-भोजन की आवश्यकता है और सह-भोजन के 
लिए सम-भोजन चाहिए । सम-भोजन का अथं है--जीवनमान सबका करीब- 
करीव एक-सा चाहिए। जीवनमान में बहुत अन्तर या विषमता नहीं होनी 
चाहिए । इसे 'आथिक विरोध का निराकरण” हम लोग कहा करते हें । 
सह-जीवन से सह-भोजन की प्ररणा। सह-भोजन की प्रेरणा में से हम दूसरी 
प्रेरणा पर पहुँचे। वह प्रेरणा है-सम-भोजन की प्रेरणा। 

यह जो सह-भोजन और सम-भोजन की प्रेरणा है, इसीमें से आगे चलकर 
सह-उत्पादन की प्रेरणा पेदा होती है । सह-उत्पादन की प्रेरणा में से सम्यक्‌ 


वितरण की प्रेरणा आती है। सह-जीवन, सह-भोजन, सम-भोजन, सह-उत्पादन 


और सह-वितरण, एसी ये प्रेरणाएँ एक के बाद एक आती हूँ। अब सवाल 
यह है कि यह परिस्थिति हमं पेदा करनी है, तो उसका उपाय क्या हो? 
सबसे पहले में मुख्य साधन का विचार कर लेता हूँ कि हमें भेद का निराकरण 
करना है। भेद का मतलब विविधता नहीं, विरोध है। भेद शब्द कुछ ढीला 
पड़ गया है, अचूक शब्द नहीं है, फिर भी दुनिया में रूढ़ शब्द है, इसलिए 
मेने उसे वेसा ही ले लिया। आप उसका अर्थ 'विषमता” या 'विरोध' 
करः लीजिये । 
साक्स के तीन संकल्प 
“हमें भेद का निराकरण करना है, अभेद की स्थापना करनी है।” यह 


प्रतिज्ञा दुनिया के सभी क्रान्तिकारियों की है। हमने भिन्न विचारों में सम्वाद 


अधिक खोजा है, विवाद कम खोजा है, क्योंकि विवाद का निराकरण करना 
हे, सम्वाद को अपनाना है। दूसरों में और हममें जितना सहमत है, उसका 
तो हम संग्रह करना है और जो भेद है, उसका निराकरण करना है। इसलिए 
हमने भेद खोजने की कोशिश नहीं की। भेद अपने-आप प्रकट होगा । जहाँ 
समानता है, उतनी ही हमने खोजी है। अध्यात्म के साथ समानता कहाँ है, 
- यह मने बता दिया। अब हम देखें कि दूसरे क्रान्तिकारियो की क्या प्रतिज्ञा है। 
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उन्होंने हमारे साथ यह प्रतिज्ञा की है कि हमें भेद का निराकरण करना है और 
अभेद की स्थापना करनी है। सारे क्रान्तिकारियों की यह प्रतिज्ञा है। इसलिए 
माक्स ने तीन संकल्प किये। 


१. कान्ति वैज्ञानिक हो। 


संस्कृति और सम्प्रदाय तो सावंभौम रह नहीं गये हें, पर विज्ञान के 
आविष्कार, विज्ञान के शोध आज भी सार्वभौम हें। विज्ञान सावेभौम है, इस- 
लिए जो क्रान्ति हो, वह वैज्ञानिक होनी चाहिए याने समाज-विकास के नियमों 
के अनुरूप हो। इसे वेज्ञानिक समाजवाद कहते हें। स्वप्नवादी या आदश- 
, वादी अलग और विज्ञानवादी अलग। आज समाज में आदर्शवादी और वेज्ञा- 
निक में वहुत बड़ा फक नहीं रह गया। अब ये झगड़े रोमन कॅथोलिक और 
: प्रोटस्टन्ट जेसे पुराने हो गये हें। 
२. ऋन्ति अन्तर्राष्ट्रीय हो। 
३. कान्ति में वर्ग-संघर्ष हो । 
“वग-संघर्षं क्रान्ति की धाय होगी ।” 
क्रान्ति की ये तीन बातें माक्स ने हमारे सामने रखीं । 
माक्सं ने हमें बया सिखाया ? 
१. हन्द्रविकासी भौतिकवाद, 
२. ऐतिहासिक भौतिकवाद और नियतिवाद और 
३. एक वर्ग का संगठन। ये तीन बातें एक सिलसिले में माक्सं ने हमें 
सिखायी थीं । 
दुसरे एक सिलसिले में उसने हमें अतिरिक्त मूल्य का सिद्धान्त सिखाया । 
माक्स नास्तिक नहीं था, निरीश्वरवादी था, अवेदिक था । बाइबिल 
और कुरान के खिलाफ था। लेकिन उसने जो बात कही, वह किसी धम- 
संस्थापक ने, किसी ऋषि-मुनि ने, दस अवतारों में से किसी भी अवतार न 
'उससे पहले नहीं कही थी। इसलिए दलित और पिछड़ी हुई मानवता का वह्‌ 
पहला मसीहा हुआ । 


CEC-0.In Public Domain. Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


१२४ Digitized by Arya 5214] सूक्षिदवििर् 113 and eGangotri 
कान्ति अन्तर्राष्ट्रीय हो 


हम अन्तराष्ट्रीय क्रान्ति के प्रश्‍न को ळें। विश्व में सबसे पहली अंतर्राष्ट्रीय 
क्रान्ति लेनिन की क्रान्ति हुई। लेनिन से पहले विश्व में कोई अंतर्राष्ट्रीय ' 
कान्ति हुई ही नहीं । फ्रांस की राज्य-क्रान्ति के परिणाम अन्तर्राष्ट्रीय हुए। 
लूयर के धर्ं-संशोवन के परिणाम अन्तर्राष्ट्रीय हुए। पुनर्जागरण के, सांस्कृतिक 
पुनर्जीवन आन्दोलन के, परिणाम अन्तराष्ट्रीय हुए। अमेरिका की क्रान्ति के 
परिणाम अन्तर्राष्ट्रीय हुए । लेकिन ये सारी क्रान्तियाँ स्थानीय थीं, राष्ट्रीय 
थीं। आधुनिक विश्व में केवळ एक ही क्रान्ति अन्तर्राष्ट्रीय हुई और वह है-- 
रूस की क्रान्ति। उसकी भूमिका ही अन्तर्राष्ट्रीय थी। उन्होंने कहा था कि 
“दुनियाभर के मजदूरो, तुम एक हो जाओ 1” आज तो अन्तर्राष्ट्रीय क्रान्ति 
के बिना कोई चारा ही नहीं है। अन्तराष्ट्रीय क्रान्ति अनिवार्य है। स्टॉलिन 
के बाद अन्तर्राष्ट्रीयता बदल गयी । 'समाजवाद एक देश मे? आ गया। बहु- 
राष्ट्रवाद का सिद्धान्त आ गया। स्टॉलिन दुसरी तरह का विचार रखता 
था। उसका साम्यवादी राष्ट्रवाद था । छेनिन ने जो क्रान्ति की थी, उस 
कान्ति की भूमिका अन्तराष्ट्रीय थी । आज भी क्रान्ति की भूमिका अन्तर्राष्ट्रीय 
होनी चाहिए । यदि बह अन्तर्राष्ट्रीय नहीं होगी, तो क्रान्ति का कोई मूल्य 
नहीं है। 
अन्तर्राष्ट्रीय क्रान्ति का अर्थ क्या है ? यही कि उसकी प्रक्रिया ऐसी हो कि 
उस प्रक्रिया का अनुकरण तो नहीं हो सकता, लेकिन उस प्रक्रिया का स्वीकार 
हो सकता है। 'अनुकरण' और 'स्वीकार! में अन्तर है। माक्स और एंगिल्स १ 
में से एंगिल्स ने उस जमाने में साम्यवादी घोषणा-पत्र का जो संस्करण फ्रांस ॥ 
में निकाला, उसकी भूमिका लिखते हुए लिख दिया था कि यह कोई जरूरी 
| . वात नहीं है कि जिस पद्धति से, याने जिस कार्यक्रम से, किसी एक जगह पर 
} कान्ति हुई, उसी कार्यक्रम के अनुसार दूसरी जगह क्रान्ति हो। क्रान्ति की 
' भ्रक्या का अनुकरण नहीं हो सकता। कान्ति की प्रक्रिया का अनुसरण हो 
सकता है। याने हम अपनी विशिष्ट परिस्थिति के अनुरूप उसके सिद्धान्तो को 
अपना सकते हे। 
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आज सशस्त्र क्रान्ति अससंभव 


राममनोहर लोहिया ने हाल में एक किताव लिखी है--द व्हील आव 
' हिस्टरी” ( 'इतिहास का चक्र' )। उसमें लेखक ने काफी गंभीरता और गहराई 
के साथ विचार किया है कि किस तरह क्रांति की प्रक्रियाओं मं भी और क्रांति 
की पद्धति में भी विकास होना चाहिए। आज यदि अंतर्राष्ट्रीय क्रान्ति हो, तो 
वह सशस्त्र क्रान्ति नहीं हो सकती । यह आज की एतिहासिक परिस्थिति है। 
आप किसी भी सरकार से पूछिये कि “फौज क्यों रखते हो ?” तो उत्तर 
मिलेगा कि “कहीं हमारे यहाँ पर-चक्र न आ जाय, इसलिए हम फौज रखते 
ह।” अब उल्टा हो गया है। फौज का उपयोग पर-चक्र में नहीं होता है, 
स्व-चक्र में होता है। यानी देश के भीतर फौज का उपयोग बहुत होता है। 
नागरिक शासन लगभग समाप्त हो गया है। विद्यार्थियों का बलवा होता है, 
तो गोली चलाते हें। यहाँ तक वाते आनेवाली हे कि कल यदि पनघट पर 
स्त्रियाँ एक-दूसरे की चोटियाँ पकड़ने लगें, तो वहाँ भी गोली चलेगी ! 
नागरिक शासन क्षीण होने का यह लक्षण है। मूल प्रतिज्ञा हमारी यह थी 
कि अन्तराष्ट्रीय क्षेत्र में उपयोग करने के लिए सेना रख रहे हें। पर, आज 
की परिस्थिति क्या है? यही कि अंतर्राष्ट्रीय मामलों मे सेना का और सस्तरों 
का उपयोग न किया जाय। रूस की शान्ति-परिषदें चळ रही हें। अमेरिका 
की सांस्कृतिक परिषदे चल रही हे । इधर जवाहरलालजी लगातार कोशिश 
कर रहे हें । नतीजा यह है कि अंतर्राष्ट्रीय नीति मे से युद्ध निषिद्ध करार 
दिया गया है । जहाँ पहले युद्ध की सबसे अधिक प्रतिष्ठा थी, वहाँ से युद्ध 
निषिद्ध करार दिया गया है। जिनके पास अधिकतम रस्त्रास्त्र होते हश आज 
उन्हींकी सरकार होती है। यह क्यों ? 
रूस में क्या हुआ ? बेरिया और मेलेनकोव--ये दोनों लोकि 
थे। फौज बेरिया के साथ नहीं थी, मेलेनकोव के साथ थी और पुलिस बरिया 
के पीछे थी। इसलिए पहले दोनों एक हुए--याने फौज और पुलिस, दोनों 
जिसके साथ थी, वे दोनों एक हुए। दोनों में जब मतभेद हुआ, तो सत्ता 
किसकी हुई ? जिसके पास फौज थी, उसकी । आज भी फौज का जो सेनापति 
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है, वह सबसे प्रभावशाली मंत्री माना जाता है। अमेरिका में तो अध्यक्ष ही 
सेनापति है। आज दुनिया का रुख कुछ यह हो रहा है कि जिसके हाथ में 
आघुनिकतम शस्त्रास्त्र हूँ, उसकी सत्ता हो जाती है और उसके खिलाफ प्रतिकार 
का कोई सशस्त्र साधन जनता के हाथ मं नहीं रह गया है। 

जन-प्रतिकार का सशस्त्र साधन नहीं रह गया है, इसलिए जनता की 
क्रांति शस्त्रों से नहीं हो सकती । जनता के लिए क्रांति इस्त्रो से हो सकती है। 
याने में और नारायण देसाई, दोनों यदि क्रांति का ठीका ले लें, तो हम क्रांति 
के ठीकेदार हो सकते हें और आपके लिए क्रांति होगी । लेकिन वह कांति 
आपके द्वारा' नहीं होगी। जनतंत्र म इस वात की आवश्यकता है कि जो 
क्रान्ति हो, वह केवल जनता के लिए न हो, जनता की कान्ति” जनता के द्वारा! 
हो। आज क्रांति भी जनतांत्रिक होनी चाहिए, अन्यथा दुनिया में जनतन्त्र की 
कुशल नहीं है। क्रान्ति की प्रक्रिया ही जनतांत्रिक हो जानी चाहिए। 


क्रान्ति को प्रक्रिया 


आज तक क्या था ? यही कि क्रांति की प्रक्रिया भी तानाशाही की हो, 
क्रान्ति के वाद की सत्ता भी तानाशाही की हो और उसमें से फिर जनतन्त्र का 
विकास हो। 

अव जब क्रान्ति में से शस्त्र का निषेध हो गया है, तब केसी प्रक्रिया की 
आवस्यकता है? जब तक आप सरकारी फौज को अपनी तरफ नहीं मिला 
लेते, तब तक सदास्त्र क्रान्ति नहीं हो सकती। अब देखिये कि फौज को 
मिला देने का क्या परिणाम होता है? अपने देश की ही बात ले लीजिये, 
यहाँ की फौज जिस सरकार के हाथ में है, वह लोक-नियुक्त सरकार है। वह 
जार की सरकार नहीं है, अंग्रेजों की सरकार नहीं है, किसी नवाब या राजा 
की भी सरकार नहीं है। याने किसी ऐसी सत्ता की सरकार नहीं है, जो लोक- 
नियुक्त सत्ता न हो। सत्ता छोक-नियुक्त है और उसकी यह सेना है। अब 
कल में जाता हूँ और सेना में वगावत कर देता हूं, तो सेना को में क्या सिखाता 
हैं? यही कि, जो लोक-नियुक्त सत्ता हो, उसके प्रति भी बफादार और ईभान- 
दार रहने की जरूरत नहीं है। 
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गांधी साधन-शुद्धि की वात किया करते थे, पर हम समझते थे कि ये तो 
पारमार्थिक वाते हे, व्यवहार में इनका कोई स्थान नहीं । 

व्यवहार एसी वस्तु है कि वह किसीके हाथ कभी लगनेवाली ही नहीं है। 
हर कोई उठता है और कहता है कि यह अव्यावहारिक है । अव्यावहारिक 
का अर्थ ? व्यवहार के अनुरूप नहीं है । जो नित्य बदलता रहता है, जिसको 
हम रोज बदलना चाहते हे, वह कभी जीवन के सिद्धान्तं का नियामक नहीं हो 
_ सकता । इसलिए यह व्यवहारवाद बिलकुल ही अव्यावहारिक है। 

हमारे देश में आज दो तरह के प्रवाह चल रहे हें। प्रान्तवाद, भाषा- 
वाद और संप्रदायवाद। ये आज हमारे देश की लोकशाही को कलुषित कर 
रहे हे । पूँजीवाद तो उसे कलुषित कर हो रहा है, ये जातिवाद, संप्रदायवाद, 
भाषावाद उसे अत्यधिक कलूपित कर रहे हेँ। आज हमारे यहाँ पक्ष-निष्ठा, 
भापा-निष्ठा, गैर जाति-निष्ठा-_तीनों का दौरदौरा है। ये बातें यदि सेना 
में गयीं, तो जाने क्या अनर्थ होगा? र 

स्पष्ट है कि इस देश में जो व्यक्ति सशस्त्र क्रांति का प्रयास करेगा, वह्‌ 
देश में अराजकता पैदा करेगा। अराजकता शासन-मुक्ति नहीं है। अराजकता 
और वस्तु है, शासन-मुक्ति और । यहाँ पर जो लोग सरदास्त्र क्रांति की बात 
करते ह, उन्होंने परिस्थिति का सम्पूर्ण विचार नहीं किया है और परिस्थिति 
को बाद में कावू में रखने की शक्ति भी उन लोगों ने प्राप्त नहीं की। 

अन्तर्राष्ट्रीय क्षेत्र में आज ससस्त्र क्रान्ति के लिए जनता में शक्ति नहीं 
रह गयी है। हमारे यहाँ सशस्त्र क्रान्ति अनुपयुक्त ही नहीं, अवांछनीय है। 
हमारी क्रान्ति अन्तर्राष्ट्रीय होनी चाहिए । अन्तर्राष्ट्रीय क्रान्ति का अथ मं 
वता ही चुका हूँ कि वह हमारे राष्ट्र के लिए सुलभ होनी चाहिए और दुसरे 
राष्ट्र के लि अनुसरणीय होनी चाहिए। ऐसी क्रांति की प्रक्रिया का विकास 
आज करना आवश्यक था। माक्स के बाद भगवान्‌ की झपा से गांधी आया, 
जिसने प्रतिकार की एक ऐसी प्रक्रिया बतलायी, जो सम्पूर्ण रूप से बैज्ञानिक है। 


वैज्ञानिकता का अर्थ 
यहाँ हम यह भी देख ले कि वेज्ञानिकता का अर्थ क्या है? विज्ञान केवल 
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पदाथं-विज्ञान या रसायनशास्त्र ही नहीं है। इनके सारे नियम मनुष्य के लिए 
लागू करना अवेज्ञानिक है। 

एक वार वैज्ञानिकों के सामने एक 'निर्जीव' शव रखा गया और एक 
'सजीव' मनुष्य छाकर खड़ा कर दिया गया और उनसे कहा गया कि इनकी 
परीक्षा करो, इनमें क्या अन्तर है? 

कहने लगे, “इनमें कुछ भी अन्तर नहीं है। जो उसमें है, वह इसमें है।” 

“सो केसे ? वह मरा हुआ है, यह जिन्दा है। दोनों में कोई अन्तर 
कैसे नहीं है ?” 

बोले- एक प्रतिशत अन्तर है और क्या?” 

अर्थात्‌ ९९ प्रतिशत तो एक ही है! 

यह्‌ एक प्रतिशत का अन्तर तुम्हें बहुत ज्यादा मालूम होता है? 

लेकिन इतने में ही तो सारा अन्तर पड़ गया। मानवीय विज्ञान और 
पदार्थ-विज्ञान, जीव-विज्ञान और पदार्थ-विज्ञान में बहुत वड़ा अन्तर है। 
पदार्थ-विज्ञान बहुत कुछ पूर्णता की ओर कदम वढ़ा चुका है। पर मनोविज्ञान 
और मानवीय विज्ञान अभी अविकसित विज्ञान है । जितने मनोवैज्ञानिक 
हैं, उनमें बहुत से प्रतिवर्तनवादी हे । परिस्थिति में से मनुष्य का जो मन 
बनता है, उसीके विचार तक पहुँचे हैं। परिस्थिति का परिवर्तन करनेवाला 
मन केसा होता है, वह कहाँ से आता है? 

मानवीय विज्ञान क्या है? मानवीय विज्ञान है--भेद का निराकरण, 
अभेद की स्थापना। इमी दिशा में हमें जाना है। अतः हमें इस दिशा में जो ले 
जायगा, वह विज्ञान है। इस दिशा में हमें जो नहीं ले जाता, वह विज्ञान नहीं है। 

संघर्ष नहीं, सहयोग 

मे थोड़ी देर के लिए मान लेता हूँ कि हाँ, संघषं ही जीवन का नियम है। 
_ लेकिन यह नियम किसलिए है, जीवन सम्पन्न करने के लिए है या जीवन का 
नाश करने के लिए? अन्ततः संघपं में से भी तो जीवन ही सम्पन्न होना 
चाहिए न? जिस संभ में से जीवन सम्पन्न होता है, उसे संघर्ष नाम भले 
ही दे दीजिये, छेकिन असल में वह सहयोग ही है। 
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तास के खेल में जव तक्र खिलाफ खेलमेवाला नहीं होता, तब तक खेल ही 
पूरा नहीं होता। सरकार और विरोधी पक्ष मिलकर पालंमेण्ट का विधान 
पुरा होता है। खेल में दो पक्ष होते हे । वे परस्पर सहयोगी होते हें। 
“वे संघष में खड़े हुए' कहलाते अवश्य हे, लेकिन खेल पूरा होने के लिए वे 
दोनों एक-दूसरे के सहयोगी पक्ष होते हे। आप अगर संघर्ष को इस दृष्टि से 
देखें, तो मुझे कोई शिकायत नहीं है। 

हिसा अनिवार्य नहीं 

माक्सवादी क्रान्ति की व्याख्या करते हुए एक ने लिखा है--एक 
आकस्मिक सामाजिक उयळ-पुथळ, जिसमें रक्तपात अनिवायं नहीं है। 

माक्सवादी क्रान्ति में रक्तपात होगा ही, ऐसी वात नहीं है। यानी हिंसा 
अनिवायं नहीं है। फिर इस अहिंसात्मक संघर्षं का कया अर्थ है? यह भी 
विरोधाभास ही है। अहिसात्मक भी है और संघर्ष भी है! इसका अथं यही 
है कि यह प्रतिकार सहयोगात्मक है। प्रतिकार में जिस दिन अहिंसा जोड़ दी 
जाती है, उस दिन प्रतिकार भी सहयोगात्मक बन जाता है। यह जो सह- 
योगात्मक प्रतिकार, सेवात्मक प्रतिकार होता है, इसीका नाम है सत्याग्रह । 
सत्याग्रह की प्रक्रिया सहयोगात्मक प्रतिकार की प्रक्रिया है। जैसे खेल म॑ दो 
पक्षों को मिलाकर खेल होता है। आप सारी सृष्टि को ही लोला मान ळे। 
लोला का अर्थ यही है। लीला याने खेल। कोई स्वपक्षीय नहीं, कोई प्रति- 
पक्षीय नहीं। हम एक-दूसरे को परास्त करना नहीं चाहते, एक-दूसरे से 
सहयोग इसलिए करना चाहते हे कि दोनों में गुगात्मक परिवर्तन हो। यही 
तो हृन्दात्मक भौतिकवाद है कि दोनों में गुंगात्मक परिवर्तेन हो । इसलिए 
हम कहते हें कि सहयोगात्मक संघर्ष होगा । 

अब सवाल इतना ही है कि यह संवर्धे यडूच्छा से होगा या बुद्धिपूरवक 
होगा । यदृच्छा से होगा, तो मनुष्य नियति का एक अंश बन जाता है। उसमें 
उसका व्यक्तित्व नष्ट हो जाता है। मनुष्य की मानवता ही समाप्त हो 
जाती है। यदि पुछ्षाय है, तो उसमें मनुष्य की अपनी बुद्धि होनी चाहिए। 
इस चेतना का 'सशस्त्र क्रान्ति! में अभाव पाया जाता है। सशस्त्र क्रान्ति 
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की अन्तिम प्रतिष्ठा, अन्तिम शक्ति कहाँ होती है? शेक्सपियर का दूसरा रिचडं 
कहता है न---हमारी जो कलाई की ताकत है, वही हमारी सदसद्विवेकवुद्धि 
है और हमारी तलवार ही हमारा कानून है ।” सशस्त्र युद्ध चाहे कंसा 
भी हो, अन्त में यहाँ आकर वह रुक जाता है । शस्त्र-शक्ति ही उसका मुख्य 
अधिष्ठान है । 


शक्ति का अधिष्ठान कहाँ ? 

रामदास स्वामी ने कहा, “भगवान्‌ का अधिष्ठान हो ! ” लेकिन भगवान्‌ 
का अधिष्ठान कहाँ हो? हृदय में हो? और हाथ में ? तलवार हो? 
“क्या भगवान्‌ काफी नहीं है ?” तो कहते हें, “नहीं, भगवान्‌ के संरक्षण के 
लिए तलवार की जरूरत है ।” तब तो तलवार ही बड़ी है, भगवान्‌ तो बड़ा 
नहीं हुआ। और फिर जिसकी तलवार बड़ी हुई, वही भगवान्‌ हो गया। 

. अग्रतरचतुरो वेदाः पृष्ठतः सशर' घनुः । 

हिन्दू महासभा के जमाने में एक नेता कहा करते थे कि “आगे-आगे वेद 
चलेगा और पीछे-पीछे धनुष-वाण । वेद का संरक्षण करने के लिए धनुष- 
वाण को जरूरत है।” 

तब तो वेद का प्रामाण्य ही समाप्त है। धनुष-बाण ही प्रमाण है, क्योंकि 
वेद तो धनुष-वाण की शरण आ गया । 

दुसरे ने कहा कि “एक हाथ मं तलवार और दुसरे हाथ में कुरान ।” तो 
फिर कुरान बड़ा है या तलवार बड़ी है? 

तीसरे ने कहा कि “एक हाथ में क्रेसेड की वन्दूक--धमं-युद्ध की तोप 
और दुसरे हाथ में वाइविछ ।” तो बाइबिल का स्वतः कोई मूल्य ही नहीं ! 

चौथा कहता है कि “कमर में कृपाण और सिर पर ग्रंथ साहब ! ” तो 
कृपाण की महिमा है। 


प्रश्‍न यह है कि हम अंत में शक्ति का अधिष्ठान कहाँ मानते हें। हम 


अपने आदश को श्रेष्ठ मानते हे या बाहुबल को ? सशस्त्र क्रान्ति यहाँ आकर 


सक जाती है। इसलिए सशस्त्र क्रान्ति जैसी अवैज्ञानिक और अव्यावहारिक 


क्रिया संसार में आज दुसरी है ही नहीं। यह्‌ गांधी और माक्स का सवाल 
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नहीं है। तटस्थ होकर विचार करना है और सोचना है कि आज के 
जागतिक संदर्भ में कौन-सी क्रान्ति वैज्ञानिक और व्यावहारिक हो सकती है। 


भेद का निराकरण ही हमारी कसोटी 


हमारी कसौटी क्या है? हम -भेद का निराकरण करना चाहते हें, अभेद 
की ओर बढ़ना चाहते हें। यही हमारी कसौटी है। इसके अनुरूप हमारी 
क्रान्ति की प्रक्रिया होनी चाहिए । गांधी ने कहा, “सहयोगात्मक प्रतिकार 
करो ।” तव यह प्रश्‍न उठा कि कया प्रतिकार भी सहयोगात्मक हो सकता है? 
गांधी ने उसे 'हृदय-परिवतंन' नाम दिया। 

“दसरे की बीमारी को अपनी बीमारी समझो, उसकी सेवा करो ।” 
“बीमारी में मे शुश्रूषा करता हूं, इसलिए कि तेरा' दुःख 'मेरा' दुःख है।” 
समाज और संसार आज यहाँ तक पहुँच गया है। 

अज्ञानी के साथ हमें सहानुभूति है। "तेरा प्रश्‍न मेरा प्रश्‍न है। तेरा 
अज्ञान मेरा अज्ञान है। दोनों मिलकर उसका निराकरण करंगे।” शिक्षण 
और विद्या के क्षेत्र में हम यहाँ तक पहुँच गये । 

गांधी कहता है; “और एक कदम आगे बढ़ो। दूसरे के अपराधों को 
भी अपने अपराध मानो । तुम्हारी सहृदयता, तुम्हारा तादात्म्य दूसरों के 
साथ यहाँ तक हो। तुम्हें अपराध में सहयोग नहीं करना है, अपराध की क्षमा 
भी नहीं करनी है; लेकिन जिसने अपराध किया हो, उस अपराधी को अपना 
दूसरा स्वरूप मान लेना है। “वह भी में हूँ, ऐसा मान लो । 

कोई सन्त ही ऐसा कर सकता था! यह करुणा की प्रक्रिया है। इस 
क्रान्ति में करुणा की प्रक्रिया क्यों है ? इतना व्यापक हृदय भगवान्‌ ने केबल 
संत को ही दिया है कि वह पापी, अपराधी और अन्यायी के लिए भी अपने 
हृदय में करुणा रख सके। यह संत की ही भूमिका होती है । 


लेनिन का अनभव 


रूस की क्रान्ति के कुछ साल के बाद जब लेनिन की नयी आधिक नीति 
आयी, तो लोगों ने पूछा कि तुम्हारी पहली योजना तो अच्छी थी, पर तुम्हारी 
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यह्‌ जो नयी योजना है, उसमें समाजवाद कहीं दिखाई ही नहीं देता। उसने 
जवाब दिया, “हाँ, में जानता हूं । इसमें समाजवाद नहीं है।” 

लोगों ने पूछा, “तो तुम समाजवादी योजना क्यों नहीं बना रहे हो ?” 

उसने जवाब दिया, “आज मेरी परिस्थिति नहीं है। वह संदर्भ नहीं है।” 

लोगों ने चकित होकर कहा, “अरे! समाजवाद के नाम पर तुमने 
क्रांति की और बहुसंख्य जनता ने समाजवादी क्रांति में, कम्युनिस्ट क्रांति मे, 
तुम्हारा साथ दिया। फिर भी तुम कहते हो कि समाजवाद की स्थापना नहीं 
हो सकती?” 

लेनिन ने कहा, “बहुसंख्य जनता क्रांति में शामिल होती है, पर इतने 
से वह साम्यवादी और समाजवादी नहीं वन जाती!” 

“क्यों नहीं बन जाती ?” 

उसने जवाब दिया, “क्रांति उसके स्वार्थो के .अनुकूल होती है, इसलिए 
बहुसंख्य वर्ग क्रांतिकारी वन जाता है । प्रतिष्ठित वर्ग समाज-परिवर्तन नहीं 
चाहृता। समाज में जो वर्ग विपन्न, दरिद्री और अप्रतिष्ठित होता है, वही 
समाज-परिवर्तन चाहता है।” 

ब्राह्मण भला क्यों जाति-भेद का निराकरण चाहेगा ? उसका तो चरणो- 
दक पीते हें लोग ! चमार चाहता है जाति-निराकरण। माक्स ने आखिर यह 
क्यों कहा कि एक ही वग का, श्रमजीवी किसान और मजदूरों का, ही संगठन 
करूँगा। ऐसा उसने इसीलिए कहा कि जो गरीब, दरिद्र और अप्रतिष्ठित 
वग होता है, उसकी भूमिका क्रांति के लिए अनुकूल होती है। गरीब गरीबी 
का निराकरण करना चाहता है, पर अमीर अमीरी का निराकरण करना नहीं 
चाहता । इसलिए गरीबों का संगठन होता है, क्योंकि उनका स्वार्थ ऋग्ति के 
अनुकूल होता है । 


कान्ति कब सफल होती हे ? 


बहुजन का स्वार्थ वड़ा स्वाथं है, वह निःस्वार्थ नहीं । स्वार्थ 
विशाल हो जाने से व्यापक नहीं बनता। सर्वोदय बहुसख्यावाद नहीं है। 
सर्वोदय का संकल्प सबके उदय का है। केवल बहुसंख्या का स्वार्थ होन से ही 
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वह निःस्वार्थ नहीं वन जाता। साम्यवादी घोषणा-पत्र में माक्स और 
एंगिल्स ने इस वात को स्पष्ट कर दिया है कि बहुजनों की क्रांति तभी सफल 
होती है, जव वहु-जनों का स्वार्थ और सवं-जन का स्वार्थं एक हो जाता है। 
वहु-जन का स्वार्थं ही जव सर्व-जन का स्वार्थ हो जाता है, तव वह ऐतिहासिक 
परिस्थिति प्राप्त होती है, जिस परिस्थिति में क्रांति सफल होती है। 
हुजन के स्वार्थ और बहुजन के द्वेंप पर भी जो क्रांति आधार रखेगी, 

उसके सामने हमेशा प्रति-क्रांति की विभीषिका वनी रहेगी। आखिर प्रति- 
क्रांति का जन्म कहाँ से होता है? प्रति-क्रांति के वीज कहाँ होते हें ? 

लेनिन ने कहा कि किसान और मजदूरों के स्वार्थ के अनुकूल मेरी क्रांति 
थी, इसलिए किसान और मजदूर मेरे साथ आये, लेकिन इतने से वे समाज- 
वादी नहीं वन गये। स्वामित्व और संपत्ति की भावना का उनके मन में से 
निराकरण नहीं हुआ। उन्ह समाजवादी वनाने के लिए मुझे कुछ भावरूप 
प्रक्रियाओं का आश्रय लेता पड़ेगा। एक शिक्षण की प्रक्रिया है और दूसरी 
प्रक्रिया है श्रमदान की। 

लेनिन से पूछा गया, “तो समाजवादी योजना तुम्हारे पास नहीं है?” 

उसने कहा, “राज्य के कानून में नहीं है!” 

“संविधान में है?” 

“संविधान में भी नहीं है।” 

“तुम कहते हो कि कानून भी समाजवादी नहीं और संविधान भी समाज- 
वादी नहीं वना सकते । तो फिर तुम समाजवाद का विकास करोगे केसे ? ” 

उसने कहा, “मेरी योजना मे एक ही समाजवादी वस्तु है, उसका नाम 
है--सिवॉटनिक' । सेवॉटनिक' का अथे है, प्रति शनिवार को नागरिकों 
द्वारा स्वेच्छा से श्रमदान । इसीमे से आगे चलकर काम की प्रेरणा का सवाल 
हल होनेवाला है। नागरिकों में स्वयंप्ररणा और स्वयंकतृत्व, दोनों इसीमें 
से जाग्रत होनेवाले हे।” 


अपराध का प्रतिकार : अपराधी को क्षमा 
हमारी मूल बात यह थी कि हमारी कान्ति की प्रक्रिया में जो प्रेरणा होगी, 
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बह्‌ वहुजनों के स्वार्थो की भी न हो और ड्रेप की भी न हो। आन्ति की प्रेरणा 
जव मानवीय प्रेरणा होगी, तभी वह क्रान्ति वैज्ञानिक हो सकती है, अन्यथा 
नहीं । मानवीय प्रेरणा सहानुभूति की प्रेरणा होती है, जिसे विनोबा ने 'करुणा 
की प्रेरणा” कहा है और गांधी ने 'अहिसा की प्रेरणा” या प्रेम की प्रेरणा' 
कहा था। इसकी व्यक्तिगत भूमिका क्या है? यही कि दूसरे के अपराधों 
को अपना अपराध मानो। हम कहते हें कि सन्त अपराध की क्षमा करते हैं, 
लेकिन गांधी ने यह नहीं कहा कि 'वुराई का प्रतिकार मत करो'। उसने हमें 
बुराई का अप्रतिकार नहीं सिखाया। 
गांधी ने कहा, “जैसे रोग हें, जैसी बीमारियाँ हे, वेसे ही अपराध हे ।” 
हम कहते हे कि वीमारी का प्रतिकार करो, आग का प्रतिकार करो, ज्वाला- 
मुखी का विस्फोट हो, तो मनुष्यों को हटा लो। गांधी कहते हें कि “मनुष्य 
के अन्दर की बुराई का भी प्रतिकार क्यों नहीं ? मेरे अन्दर भी अपराध हें, 
तो दूसरे के अपराध भी मेरे अपराध हं, इसलिए दूसरे के और मेरे, सबके, 
अपराधों का प्रतिकार करना है, निराकरण करना है।” दोष, त्रुटियों और 
अपराधों की क्षमा नहीं होती, उनका प्रतिकार ही होना चाहिए। वह घमं 
भी है, कतंव्य भी है। अपराध का प्रतिकार करना है, पर अपराधी को क्षमा 
करना है। 
हृदय-परिवतंन को प्रक्रिया 
गांधी और तिलक, दोनों ने गीता पर लिखा है। तिलक ने अपने प्रति 
सहयोग के सिद्धान्त का आधारभूत इलोक माना है--'ये यथा मां प्रपद्यन्ते 
तांस्तथेव भजाम्यहम्‌' ( ४-११ ) 'जो जिस भाव से मेरे पास आता है, उसी 
भाव से मे उसे प्राप्त होता हूँ, उसी भाव से उसके साथ पेश आता हूँ।' इसमें 
से तिलक ने सिद्धान्त निकाला--'शं प्रति ज्ञावयम्‌' । अर्थात्‌ जो शठभाव 
से आपके पास आये, उससे आप शठ ही बनियो।' रे 
परन्तु ऐसे प्रसंग पर गांधी कहते हें कि मनुष्य के लिए - शुद्ध दया हो 
शुद्ध न्याय हे। 
क्यो? में जब कोई कायं करता हूँ, तो मेरी भूमिका क्या होती है? 
माँ के सामन खड़ा हूँ, तो माँ से कहता हूँ, “माँ, गलती तो हो गयी, अपने 
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अंचल में मुझे छिपा ले, अपनी गोद में मुझे जगह दे। गलती फिर से न हो, 
एसी शक्ति दे। तेरा प्रेम होगा, तो उस गलती से शायद आगे चलकर 
वच जाऊंगा।” 

इसी तरह हम भगवान्‌ से कहते हे, “भगवन्‌, अवकी दफा माफ करो । 
हे हरि, हमारी लाज रखो । हमारी गलती निभा लो !” 

अर्थात्‌ मनुष्य अपने लिए क्षमा चाहता है, दूसरे के लिए न्याय । गांधी 
कहता है--“हूदय-परिवर्तन का अर्थ है अपने लिए न्याय और दूसरे के लिए 
क्षमा।” यह सहृदयता का, सहानुभूति का लक्षण है। दूसरे के दुःख का 
अनुभव करता हूं, दूसरे के सुख का अनुभव करता हूं, तो दूसरे के अपराधों 
का भी में अनुभव करता हूँ। याने अपराधी के लिए भी मेरे हृदय में सहानुभूति 
है। यह आबुनिकतम अपराध-चिकित्सा कहलाती है। 

प्रश्‍न है कि समाज म॑ से अपराध-निराकरण कंसे हो ? आज का वंज्ञानिक 
कहता है कि अपराध-निराकरण की दो प्रक्रियाएँ ह--( १ ). समाज में अपराध 
के लिए अवसर न रहे, एसी परिस्थिति पेदा की जाय और ( २) अपराधी 
का उद्धार हो। 


गांधी : साक्सं का उत्तराधिकारी 


गांधी इससे सिफ एक कदम आगे बढ़ता है। अन्याय का निराकरणं 
होगा, अन्याय का प्रतिकार होगा और अन्यायी का उद्धार होगा। यह मान- 
वीय प्रक्रिया है। अब इसे कोई अवेज्ञानिक कहे, तो अवेज्ञानिकता का आरोप 
सह लेने के लिए हम नम्न भाव से तयार हे। हमारे लिए मनुष्य विज्ञान से 
श्रेष्ठ है । यन्त्र बहुत बड़ा होगा, परन्तु यन्त्र से विज्ञान बड़ा है और मनुष्य 
विज्ञान से बड़ा है। हमने मनुष्य को केन्द्र में मान लिया है । हम जो परीक्षण 
करेंगे, वह हमेशा अपने सामने मनुष्य को केन्द्र में रखकर करंग। इसलिए 
जव में यह कहता हूँ कि क्रान्ति की प्रक्रिया वैज्ञानिक है, बैज्ञानिक न 
तो विज्ञान की आज जहाँ तक प्रगति हुई है, उस प्रगति से लाभ उठाकर वेज्ञानिक 
क्रांति में भी हम आगे कदम बढ़ाते हें। यह पीछे कदम नहीं है। लोग कहते 
हें कि हम घड़ी की सूइयाँ पीछे की तरफ ले जा रहे हें। ऐसा नहीं। हम घड़ी 
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को सूइयाँ आगे की तरफ ले जा रहे हें। आज घड़ी की सुई जहाँ आकर रुक 
गयी है, वहाँ से आगे कोई सोच नहीं सकता था। वहाँ गांधी आया और माक्स 
का उत्तराधिकारी वनकर आया । माक्स ने सारे मानवीय तत्त्वों का संग्रह 
'किया। लेकिन माक्स का विज्ञान उसके भौतिकवाद के सिद्धान्तों के कारण 
पूँजीवाद की प्रतिक्रिया के रूप में आया । इसलिए वह उस प्रतिक्रिया के साथ 
कुछ पूंजीवाद के स्वरूप को भी लेकर आया। 


माक्सं से मेरा मतलव है-दुनिया का कांति-विचार । माक्स एक संकेत हैं। 
दुनिया में क्रान्तिकारी विचार जिस मुकाम पर आकर पहुँचा है, उससे आगे 
अव क्रान्ति का विचार मानवीय विज्ञान की दृष्टि से हमको करना है और 
मानवीय विज्ञान की दृष्टि से एक एसी प्रक्रिया की खोज करनी है कि जिस 
प्रक्रिया से मेद का निराकरण हो, अभेद की स्थापना हो, पर भेद के निराकरण 
के साथ मानव का निराकरण न हो। अगर भेद के निराकरण के साथ, बुराई 
के निराकरण के साथ बुरे आदमी का ही निराकरण हो जाता है, तव तो वह 
निराकरण ही नहीं हुआ, वह तो अज्ञान के निराकरण के साथ विद्यार्थी का ही 
निराकरण हो गया। बीमारी के निराकरण के साथ रोगी का ही निराकरण 
हो गया। यह तो कोई प्रक्रिया नहीं हुई। प्रक्रिया ऐसी चाहिए कि जिस प्रक्रिया 
में मानव्य की रक्षा तत्त्वतः नहीं, वस्तुतः हो। केवल मानव्य की रक्षा नहीं, 
अपितु मानव्य का अधिष्ठान जो मानव है, उसका भी संरक्षण होना चाहिए। 


फोकनेर का संदेश 

आज संसारभर के कवि और साहित्यिक भी यही विचार कर रहे हा 

याने आधुनिकतम साहित्य की प्रवृत्ति आज यही है। सन्‌ १९४९ मे विलियम 
फोकमेर को जब नोबेल पुरस्कार मिला, तो उसने अपने भाषण में कहा कि 
“संसार में अब तक सवंत्र मनुष्य एक ही चीज की राह देख रहा है। यही कि 
“कब बम गिरता है और कब में मरता हूँ ! ' इसलिए मनुष्य के व्यक्तित्व का 
उच्छेद हों गया है, उसका व्यक्तित्व पूरी तरह से बिखर गया है। जो डरता 
है, उसमे मानवता और व्यक्तित्व नहीं रह जाता है। आज सब जगह मानव 

- डरा हुआ है। फिर भी मेंने अपना यह ग्रन्थ इसीलिए लिखा कि में मनुष्य 
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को यह आश्‍वासन देना चाहता हूँ कि मनुष्य कभी नष्ट होनेवाला ही नहीं 
है। दुनिया मे चाहे प्रलय हो जाय, लेकिन मनुष्य कभी नष्ट नहीं होगा । मे 
आशा का सन्देश बनकर आया हूं। मेरा साहित्य मनुष्य का आशा-स्थळ 
होगा। वह मनुष्य को यह आश्वासन और यह प्रत्यय दिलायेगा कि मनष्य 
का संहार हरगिज नहीं हो सकता।” ० 

यह प्रतिज्ञा ठीक है, आशा ठीक है, आश्वासन ठीक है; लेकिन प्रश्‍न यह 
है कि प्रयोग क्या होगा, प्रक्रिया क्या होगी ? आश्वासन एक हो, आशा अलग 
हो और प्रक्रिया उसके खिलाफ हो, तो कंसे चछेगा ? पर आज तो वही हो 
रहा है। आकांक्षा शान्ति की है, संयोजन युद्ध का है । अन्तराष्ट्रीय क्षेत्र में 
सारी तैयारी युद्ध की भूमिका पर हो रही है। अन्न-समस्या का प्रतिकार युद्ध 
की भूमिका पर, आग का प्रतिकार युद्ध की भूमिका पर, बाढ़ का प्रतिकार युद्ध 
की भूमिका पर करने की वात कही जाती है। युद्ध का संयोजन हो, शान्ति की 
आकांक्षा हो, इसमें से शान्ति के अनुकूल क्रान्ति की प्रक्रिया विकसित हो नहीं 
सकती । और हम तो चाहते हें कि शान्ति के अनुकूल क्रान्ति की प्रक्रिया का 
विकास दुनिया मे हो। अन्तर्राष्ट्रीय क्षेत्र में यह आकांक्षा है। इसलिए यही 
व्यावहारिक प्रक्रिया है। मानवीय विज्ञान के, याने भेद के निराकरण के और 
अभेद की स्थापना के अनुकूल, बुराई का निराकरण और बुरे व्यवितयों का 
उद्धार--इस सांस्कृतिक मूल्य के अनुरूप यही एक प्रक्रिया हो सकती है। 
इसलिए यही सांस्कृतिक प्रक्रिया है, यही वैज्ञानिक प्रक्रिया भी है, और अन्तर्राष्ट्रीय 
भी। यह प्रक्रिया अन्तर्राष्ट्रीय इसलिए है कि वह अन्तर्राष्ट्रीय आकांक्षा और 
ऐतिहासिक आवश्यकता के अनुरूप है। वेज्ञानिक इसलिए है. कि भेद का 
निराकरण और अभेद की स्थापना के लिए वह सबसे अधिक अनुकूल है। 

वर्ग-संघ्ष का प्रइन 

अब वर्ग-संघर्ष का प्रश्‍न और रह जाता है। हम वर्ग-समन्वय में विश्वास 
करनेवाले नहीं हे । वगं-समन्वय 'युष्मत्‌' 'अस्मत्‌ प्रत्यय हं । उसका समन्वय 
नहीं हो सकता । “तमः प्रकाशवत्‌ विरुद्धस्वभावः । गरीब गरीव रहे और 
अमीर अमीर रहे और दोनों समन्वय करें, यह कभी हो नहीं सकता। बकरी 
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बकरी रहे, शेर शेर रहे । वकरी भी शेर हो जाय और शेर भी थोड़ा-बहुत 
बकरी हो जाय, तो वे दोनों साथ रह सकते हं। इसलिए वग-निराकरण की 
आवश्यकता है । दूसरी प्रक्रिया हो ही नहीं सकती । अगर वग-संघपं भी होगा, 
तो वह सहयोगात्मक होगा और यदि सहयोगात्मक होगा, तो केवल एक वग 
के स्वार्थं का और एक वर्ग के हेष का संगठन आज क्रान्ति की प्रक्रिया नहीं 
हो सकती । एक ही वग के स्वार्थं का और एक ही वग के द्वेष का संगठन 
आसान जरूर है, क्योंकि गरीबों की भूमिका क्रांति के अनुकूल है। लेकिन 
आवश्यकता को जब हम अवसर में परिवतित कर देते हे, विवशता जिस दिन 
ब्रत हो जाती है, उस दिन मानवीय क्रान्ति का आरंभ होता है। 
दरिद्रता आज गरीव आदमी की विवशता है। दरिद्रता को जिस दिन 
हम असंग्रह के ब्रत में बदल देते हे, उस दिन मानवीय क्रान्ति का आरम्भ होता 
है। संघर्ष कव तीव्रतर बन सकता है? जब भूखा अपनी भूख में से शवित 
प्राप्त करेगा। आज भूखे की भूख उसमें दीनता और विवशता पैदा करती 
हे! भूखे की भूख जिस दिन उसके उपवास में या कभी-कभी भूख-हड़ताल में, 
परिणत हो जाती है, याने भुखमरी जिस दिन उपवास में, प्रायोपवेशन मं परिणत 
हो जाती है, उस दिन उसमे से शक्ति पैदा होती है। विवशता को भी हम 
पुरुषार्थं में परिणत कर सकते हे ? तभी, जव विवशता को मनुष्य अवसर में 
बदल देता है। आज जो दरिद्रों की दरिद्रता है, वह उनकी विवशता है। 
आकांक्षा इनमें अमीरी की है और मजवूरहे, इसलिए गरीव हृ । इस आकांक्षा 
को आप जव तक नहीं बदळेगे, इनका हृदय-परिवतंन जब तक नहीं होगा, तब 
तक एक वर्ग के संगठन से जो क्रान्ति होगी, वह मानवीय क्रांति नहीं होगी । 
इस दृष्टि से अहिसक क्रांति में वग-निराकरण तो है, लेकिन वगं-संघषं उस अर्थ 
में नहीं है, जिस अथं में लोग आज तक उसे समझते आये हे । वग संघर्ष याने 
वर्ग का प्रतिकार, व्यक्तियों का प्रतिकार नहीं । व्यक्तियों का सहयोग है, 
मानव का सहयोग है। इसमे मानव का उद्धार है। केवल अमीरी और गरीबी 
का प्रतिकार है। 
2: निष्कषं 


य तो हमने देखा कि आध्यात्मिकता का नैतिकता से क्या सम्बन्ध है? क्‍या 
'इस नेतिकता की भूमिका पर क्रांति का आधार रख सकते हैं ? क्‍या नेतिक 
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क्रान्ति दुनिया में कभी हो सकती है? आज तक जो क्रान्तियाँ हुई, उन्होंने 
कया नैतिकता का विचार नहीं किया ? उन्होंने विचार किया । लेकिन नैतिकता 
को कम पाया और वंज्ञानिकता को अधिक पाया । वैज्ञानिकता को अधिक 
क्यों पाया ? विज्ञान सावेत्रिक, सावभौम है और हमारी नैतिकता साम्प्रदा- 
यिकता के कारण परिसीमित हो गयी है। इसलिए लोगों ने यह समझा 
कि नीति सार्वभौम नहीं हो सकती। 

क्या नीति वेज्ञानिक हो सकती है? क्या नीति भी सार्वभौम हो सकती 
है? जितना विज्ञान सावभौम है, उतनी ही मानवता सार्वभौम है। तो फिर, 
क्या नौति सार्वभौम नहीं हो सकती? सार्वभौम नीति समाज में आज भी है, 
जिसे हम मानवता कहते हें, वही सार्वभौम नीति का अधिष्ठान है। ` ` 

यह व्यक्त कँसे होती है? दूसरे के दुःख में हम दुःखी होते हें, दूसरे के 
सुख मं हम सुखी होते हं । हमें दूसरे के साथ प्रेम करने में आनन्द आता है। 
हम द्वेष का निराकरण करना चाहते हें। द्वेष म॑ किसीको आनन्द नहीं आता। 
इसलिए मनुष्य का जो आध्यात्मिक अधिष्ठान है, वही उसकी नेतिकता में 
अभिव्यक्त होता है। इस नैतिकता को क्या हम प्रतिकार और क्रान्ति के क्षेत्र 
के लिए लागू कर सकते हे? हम अवश्य लागू कर सकते हें। आज तक हम 
यहीं तक पहुंचे हें कि हम दूसरे के दुःख को अपना दुःख समझें, दुसरे की बुराई 
को अपनी बुराई समझें, दूसरे के अज्ञात को अपना अज्ञान समझें। गांधी कहता 
है कि हम इससे भी एक कदम आगे बढ़ेंगे। दूसरे के पाप को और दूसरे के 
अन्याय को भी अपना अन्याय समझेंगे। उसका प्रतिकार अपना कतंव्य समझगे | 
अपने अपराध के और अपने पाप के निराकरण के लिए जो साधना हम करते 
हे, वही साधना हम दूसरों के अपराध और पाप के निराकरण.के लिए ही करेगे । 
यह प्रक्रिया सहयोगात्मक बन जाती है। यह प्रतिकार, यह संघषं भी प्रममूलक 
होता है और सेवात्मक होता है। प्रेममूलक और सेवात्मक प्रतिकार ही 
'सत्याग्रह' कहलाता है। प्रतिकार सहयोग में परिणत हो जाता है। इस तरह 
से क्रान्ति की प्रक्रिया नैतिकता में से, आध्यात्मिकता में से निष्पन्न होती है bs 

वचार शिविर, अहमदाबाद में २३-८५५ का प्रातःअवचन [oS र 
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मुझसे पूछा गया है कि मॅन यह क्यों कहा कि काळं माक्स गरीव जनता 
के लिए पहला मसीहा वनकर आया ? 

जो लोग दलित हे, पीड़ित हे, शोषित हे, उनका पहला उद्धारकर्ता था 
माक्सं। उनके लिए वह पहला मसीहा बनकर आया। में तो यहाँ तक कहता 
हैं कि दस अवतारों के साथ एक तरह से वह्‌ ग्यारहवां अवतार बनकर ही 
आया था। 


साक्सं को विशेषता 


माक्स को गरीबों का मसीहा कहने का मुख्य कारण यह है कि गरीबी और 
अमीरी का निराकरण हो सकता है, होना चाहिए और होकर ही रहेगा, यह 
वात किसी भी पंगंवर ने, किसी भी धमं-प्रवतेक ने, किसी भी ऋषि ने या 
अवतारी पुरुष ने काळं माक्स के पहले नहीं कही थी। यह एक एसी बात थी, 
जिसे में काळं माक्स की बहुत बड़ी विशेषता मानता हूँ। 

सभी धर्मों में दान का आदेश है। कहा गया है कि जो दुःखी हूँ, जो 
दरिद्री हू, उनकी सहायता करो, मदद करो। जो कुछ तुम कमाते हो, उसमें 
से उन्हें दान दो। उनके दुःख का निवारण करने की कोशिश करो | राजाओं 
से यह भी कहा गया है कि तुम राज्यों के दान कर दो। बहुत बड़े-बड़े अमीरों 
से कहा गया कि तुम सवंस्व दान कर दो। फलतः किसीने सर्वजित थन किया, 
किसीने विश्वजित्‌ यज्ञ किया। इस तरह किसीने सर्वस्व दान भी दिया । 
हरिरचन्द्र राजा ने राज्य भी दिया । लेकिन हरिशचन्द्र के दान से 'राजा' नाम 
की संस्या का निराकरण नहीं हुआ। इसी प्रकार बड़-बड़े संपत्तिधारियों ने 
अपना सबस्व दान दिया, लेकिन उसके कारण विशव से अमीरी और गरीबी के 
निराकरण का रास्ता नहीं मिला। 
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दान का आदेश सभी धर्मा में है, गरीबों के साथ सहानुभूति का आदेश 
सभी धर्मों मे है; लेकिन अभीरी और गरीबी के निराकरण का आदेश नहीं है। 
माक्स की अपनी यह विलकुल नयी वात थी। सबसे पहले उसने यह बात 
कही और उसके वाद यह कहा कि अमीर लोग यदि यह कहते हें कि अमीरी 
नेसगिक निथमों से आयी और गरीबी भी नेसगिक नियमों से आयी, तो जिन 
नैसगिक नियमों के अनुसार अमीरी-गरीबी आयी, उसी सृष्टि के क्रम में यह भी 
नियति है कि आगे चलकर अमोरी और गरीवी का निराकरण होनेवाला है 
और वह उनके पुरुषार्थ से होतेवाला है, जिन्हें आज हम गरीब कहते हें। 
इसलिए जो दलित लोग यह समझते थे कि हमको तो उम्रभर इन्हीं अमीरों के 
भरोसे पर जीना पड़ेगा या तो इनकी कृपा पर या इनकी दान-ृत्ति पर निर्भर 
रहना पड़ेगा, उनमें नये पुरुषार्थ की प्रेरणा पेदा हुई। उनमें नयी आशा 
पैदा हो गयी । 

इस बात को समझाने के लिए मावस ने यह कहा कि “आज तक का मानव- 
इतिहास ही ऐसा होता आया है और इसी एतिहासिक घटना-क्रम में यह बात 
होनेवाली है। अमीरी और गरीबी भगवान्‌ की बनायी हुई नहीं है। धमं में 
उसका विधान नहीं है और यदि घमं में विधान है, तो जिस धमं ने अमीरी- 
गरीबी को मंजूर कर लिया होगा, वह गरीव के लिए तो अफीम की गोली है । 
माक्स की यह बात मेरी बुद्धि में बहुत जेंचती है। 

बाइवल में लिखा है कि गरीब तो हमेशा रहेंगे ही। भगवान्‌ ने ही गरीबी 
बनायी, इसलिए कि हमें दान करने के लिए मौका मिले! मान लीजिये कि 
मझे बीमारों की शश्रबा करने का शौक है, तो किसीको इसीलिए बीमार कर 
दिया कि मझे सेवा का मौका मिले! पुराने धर्मों का भाष्य जब किया गया, 
तो उन्होंने कहा कि “भगवान्‌ ने गरीबी इसलिए बनायी कि हमें दान के लिए 
अवसर रहे । 


नये अर्थशास्त्र का निर्माण | 


माक्स ने कहा कि हमें ऐसा समाज बनाता चाहिए कि जिसमें न गरीबी 


रहेगी, न इस प्रकार के दान के लिए अवसर रहेगा। यांने अमीरी भी नहीं 
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रहेगी । यह मेने कालं माक्सं की बहुत बड़ी विशेषता मानी है। उसने हमारे 
अर्थशास्त्र को क्रांति से संबद्ध कर दिया। उससे पहले अर्थशास्त्र था, लेकिन 
एक ने उसे 'स्वाथंचास्त्र' का नाम दिया और दूसरे ने 'अनथंक्षास्त्र' का। 
माक्सं ने खुद उसे सामाजिक विपत्ति का झास्त्र' कहा था। माक्स ने हमारे 
सामने एक नया अर्थशास्त्र रखा। पर, उसका यह अर्थशास्त्र अर्थशास्त्र हो 
नहीं सकता था। उस जमाने में अर्थशास्त्र की एक विशिष्ट परिभाषा हो गयी 
थी। उस परिभाषा के अनुसार माकसं ने जो कुछ कहा, उसका समावेश अर्थ- 
शास्त्र मे हो ही नहीं सकता था। क्योंकि उसकी वाते क्रांतिकारी थीं और जो 
क्रांतिकारी शास्त्र होता है, उसका पोथी-पंडित हमेशा विरोध करते हें 
पहले के दो प्रकार के अर्थशास्त्री 

माक्‍से ने हमें एक वात यह वतायी कि ऐतिहासिक घटना-क्रम के अनुसार 
और सृष्टि के विकास-क्रम के अनुसार गरीबी और अमीरी संसार में आयी 
और अमीरी का तथा गरीबी का, दोनों का, निराकरण अवश्य होनवाला है। 
और वह गरीव के पुरुपाथं से होनेवाला है। इसे मने 'वर्ग-संघषं' कहा था, 
एक वर्ग का संगठन” कहा था। दूसरी एक और वांत उसने हमारे सामने रखी, 
जो अर्थशास्त्र की वात थी। उसने अथंक्षास्त्र में कुछ क्रान्तिकारी तत्त्वों का 
समावेश किया। उसके पहले दो तरह के अ्थास्त्री थे। एक तो थे--पुराण- 
मतवादी, जिन्हें लोग 'जीणंमतवादी' कहते हें और कम्युनिस्ट, जिन्हे ब्वा” 
कहते हे । याने वे हं--पूंजीवादी अर्थशास्त्री। उनके बाद के कुछ क्लासिकल? 
( अधिमानित ) अथंक्षास्त्री कहलांते हें। मावसं ने उनको अशिष्ट ( वलगर ) 
अर्थशास्त्री कहा। ये बहुत स्थूल अर्थशास्त्री हे । पहले अथशास्त्रियो में एडम्‌ 
स्मिथ और रिकार्डो आते हें । एक सिद्धान्त है--भ्रममूल्य का। याने श्रम ही 
मूल्य है। परिश्रम ही वास्तविक आथिक मूल्य है। दुसरा हे--धन वह है, 
जिसके वदले में कुछ मिल सके।' जिसके वदले में कुछ मिलता है, वह संपत्ति 
है और जिसके बदले में कुछ नहीं मिलता, वह संपत्ति नहीं है। या तो संपत्ति 
के बदले में हमको पैसा मिळे या संपत्ति के बदले में दुसरी कोई चीज मिले।. 
डैकिन जिसके बदले में कुछ नहीं मिलता है, वह संपत्ति नहीं है। यह कितना 
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अनथंकारी सिद्धान्त था, यह समझाने की आवश्यकता नहीं है। रूसो और 
टॉल्स्टॉय ने इसका काफी मजाक उड़ाया है। उन्होंने कहा कि यह खूब कहा। 
हवा के बदले में कुछ नहीं मिलता, तो हवा का कोई मूल्य नहीं है! पानी अगर 
मुफ्त मिल जाय, तो उसका कोई मूल्य ही नहीं है? एक लेखक ने यहाँ तक 
लिखा है कि अव ब्रैण्डी की बोतल वाइबल से महँगी मिलती है, इसलिए उसका 
मूल्य वड़ा हो गया ! जिसकी कोई कीमत नहीं लगती, उसका कोई मूल्य नहीं, 
जिसके वदले में कुछ मिलता है, उसीका मूल्य है। यह विनिमय का सिद्धान्त 
बहुत गलत सिद्धान्त माना गंया । हर वस्तु या तो बिक्री के लिए वनंगी या 
विनिमय के लिए वनेगी । अर्थात्‌ विनिमय के लिए उत्पादन और विक्रय के 
लिए उत्पादन, यही इसका परिणाम निकला | र 


अतिरिक्त मूल्य का सिद्धान्त 


माक्स ने अतिरिक्त मूल्य का सिद्धांत निकाला । उसने पुराने अधिमानित 
अथेशास्त्रीय ( क्लासिकल ) श्रममूल्य के सिद्धान्त को मान लिया । लेकिन उस 
रूप में नहीं, जिस रूप में अधिमानित अथंक्षास्त्री ( क्लासिकल ) मानते थे । 
उस रूप में वह मान भी नहीं सकता था, क्योंकि वह तो क्रान्तिकारी था । 
क्रान्ति के लिए उसने पुराने अथंशास्त्रियों का श्रम ही मूल्य है, यह सिद्धान्त 
मान लिया । लेकिन उसने कहा कि श्रम का जो मूल्य है, उसका आज तक 
बदला नहीं मिलता है। श्रम में करूँ, लेकिन मेरी गुलामी में मुझे जिन्दा 
रखने के लिए जितना वदला मिलने की जरूरत हैं, सिर्फ उतना ही बदला 


मुझे मिलता है। 


_ शोषण केसे होता हे ? 

किसान है, उसका बैल है । बैल किराये की गाड़ी में चलता है। उसे 
तीन रुपये रोज किराया मिलता है। तीन रुपये रोज में से ढाई रुपये रोज की 
कम-से-कम मेहनत है। पर वेळ को जिन्दा रखने के लिए जितना जरूरी है, 
उतना ही सिफ खिलाता है! निर्वाह के लिए जितना आवश्यक है, उतना ही 
बैल को देता है और वेल की मेहनत का बचा हुआ सारा फूल किसान ले लेता 
है। यह शोषण' कहलाता है। 
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शास्त्र में शोषण' इसे कहते हें। अ्थंशास्त्र मे माक्स ने 'शोषण' नाम 
से जिसकी तरफ अंगुलि-निर्देश किया, वह शोषण यही है कि एक आदमी की 
मेहनत का पूरा वदला उसको नहीं मिलता । इसका परिणाम होता है--१०० 
में से ९० आदमियों के लिए काम ही काम और १०० मे से १० आदमियों के 
लिए आराम ही आराम! फलतः एक ऐसा समाज बनता है, जिसमें १०० 
में से ९० आदमियों के लिए काम, एक विवशता, एक आवश्यकता हो जाती है 
और १० आदमियों के लिए आराम एकाधिकार हो जाता है। वे आरामतलब 
होते हें, आराम पर ही जीनेवाले होते हे, आराम-जीवी होते हें, विश्राम-जीवी 
होते हें और बाकी लोग श्रम-जीवी होते हूँ । श्रम-जीवी और विश्राम-जीवी, 
दो वर्ग बन जाते हें। १०० में से १० विश्राम-जीवी, १०० में से ९० श्रम- 
जीवी--इस प्रकार इन दोनों के वर्ग हो जाते हे। यह अतिरिक्त मूल्य का 
सिद्धान्त माक्स का सिद्धान्त कहलाता है। 


हराम को कमाइ 


माक्स के अर्थशास्त्र ने हमें यहाँ तक पहुँचाया। यह्‌ बहुत वड़ा क्रांतिकारी 
सिद्धान्त था। उससे पूछा गया कि “क्या इसका मतलव तुम यों करते हो कि 
मनुष्य जो कुछ कमाता है, उस पर उसका अधिकार नहीं ?” माक्सं ने जवाब 
दिया, “एसा मे कहाँ कहता हूँ ? में तो यह कहता हूं कि बगर मेहनत की जो 
कमाई है, उस पर मनुष्य का अधिकार नहीं अर्थात्‌ हलाल की कमाई पर 
मनुष्य का अधिकार है, हराम की कमाई पर नहीं । हराम की कमाई से 
मतलब है वह कमाई, जो मनुष्य को अपनी मेहनत से नहीं मिलती है, इसरों 
की मेहनत से मिलती है। माक्स की परिभाषा में यह 'अनित सम्पत्तिः 
कहलाती है। इस पर मनुष्य का अधिकार नहीं है । 

कम्युनिस्ट-घोपणापत्र म॑ कहा गया है कि “अपनी मेहनत से मनुष्य जो 
कमाता है, उस पर उसका अधिकार है और उसी पर उसका अधिकार होना 
जाहिए।' उसमें यह भी कहा गया है कि “हम सारी संपत्ति का निराकरण करना 
चाहते हें, ऐसा कोई न समझे। हम केवल उस सम्पत्ति का निराकरण चाहते 
हैं, जो मनुष्य ने अपने परिश्रम से प्राप्त नहीं की है। उस सम्पत्ति का निराकरण 
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हम नहीं चाहते, जो मनुष्य को अपनी मेहनत से, अपने परिश्रम से प्राप्त 
हुई है।” 
` जितनी ताकत, उतना काम 

हमें इससे भी आगे वेंढ़ना होगा, क्योंकि समाजवाद का एक दूसरा भी 
सिद्धान्त है। वह यह कि परिश्रम तो उतना करू, जितनी मुझमें क्षमता है, 
और परिश्रम का प्रतिमूल्य उतना ही लूं, जितनी मेरी आवश्यकता है।' आसान 
शब्दों म, जितनी ताकत उतना काम, जितनी जरूरत उतना दाम ।' यह 
समाजवाद का एक बहुत बड़ा सूत्र है, जिसे में क्रांतिकारी अर्थनीति' कहता हूँ । 
'मुझम जितनी क्षमता और योग्यता है, उतना काम में करू, और जितनी मेरी 
आवश्यकता है, उतना ही मे उसका प्रतिमूल्य लूँ।' अब आप यदि यह कहते 
हें, जो मेरी मेहनत की कमाई है, उस पर मेरा हक है।' तो फिर 'जितनी 
मेरी क्षमता है, उतना काम में करू और जितनी मेरी आव्यकता है, उतना 
ही में प्रतिमूल्य लू, इससे यह सिद्धान्त ठीक-ठीक मेल नहीं खाता। इसमें से 
समाजवादी रचना की अन्तविरोधी समस्याएं पैदा हुई । 

प्रतिद्वन्द्रिता का हल 

सवसे पहली समस्या यह पैदा हुई कि “जितनी जरूरत है, यदि तुम 
उतने ही दाम दोगे, तो में जितनी जरूरत है, उतना ही काम करूँगा। जितनी 
शक्ति और क्षमता है, उतना काम में क्यों करूँ ?” प्रेरणा का सवाल उठा। 
रूस में भी आथिक प्रयोग हुए और चीन में भी। उनमे एक वात निकली कि 
प्रतिइंडिता नहीं होनी चाहिए। होड़ बुरी चीज है। हरएक को काम के मुता- 
विक ही दाम दिया जाय, तो बड़ी प्रतियोगिता होगी, बड़ी मुश्किल होगी। 
यह सब नहीं होना चाहिए। जब यह सवाल आया, तो रास्ता खोजा गया । 
में उसे समझौता कहता हूं । समझौता और चीज है, समन्वय बिलकुल और 
चीज है। समन्वय का मतलब समझौता नहीं है। समझौता दो विरोधी 
विचारों में होता है। मेन कुछ छोड़ दिया, आपने कुछ छोड़ दिया। अक्सर 
कुछ आवश्यक भाग में छोड़ देता हूँ, कुछ आवश्यक भाग आप छोड़ देते ह । 
दोनों के अनावश्यक भाग मिल जाते हे, लोग इसे 'समझौता' कहते हें। 
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समाजवादी परिस्पर्धा 


हमारी परिस्थिति केसी है और परिस्थिति में कितना कदम हम उठा 
सकते हें, यह सवाल रूस के सामने आया। स्टालिन ने इसमें से एक दूसरी 
बात निकाली। उसने कहा कि हम प्रतियोगिता छोड़ दें । हमारे यहाँ प्रतियोगिता 
नहीं, प्रतिस्पर्धा नहीं, समाजवादी परिस्पर्धा होगी । प्रतिस्पर्धा में क्या 
होता है? में नारायण को अपने से आगे नहीं जाने देना चाहता हँ । नारायण 
आग जाता है, तो उसकी टाँग तोड़ सूं, तो अच्छा ही है, न तोड सकूँ, तो 
ऐसा उपाय काम में लाना चाहता हूँ कि जिससे में आगे बढूँ और नारायण पीछे 
रह जाय। यह होड, प्रतिस्पर्धा, प्रतियोगिता कहलाती है। यह पूँजीवाद 
का सिद्धान्त है। परिस्पर्धा क्या है? में, नारायण और प्रबोध, इन तीनों में 
प्रवोध सबसे सुन्दर अक्षर लिखता है, तो मे और नारायण, दोनों प्रबोध की 
वरावरी करने की कोशिश करते हं । जो उत्कृष्ट है, सबसे अच्छा है, उसकी 
बरावरी करने की कोशिश बाकी सब करें, यह समाजवादी परिस्पर्धा कहलाती 
है। तो रूस ने परिस्पर्धा का सिद्धान्त मंजूर किया। इसका प्रतिनिधि 
स्टेकेनाव' हुआ । लेकिन उसमें से सिद्धान्त क्या निकला ? वही सिद्धान्त 
निकला, जिसका डर था । दाम के लिए काम करने की जो गुलामी थी, वह तो 
गयी; लेकिन उसकी जगह आया, जैसा और जितना काम, वैसा और उतना 
दाम ! काम के मुताविक दाम । यह बीच की परिस्थिति आयी । रूस और 
चीन में भी आज जो प्रयोग हो रहे इ, वे इसी सिद्धान्त को लेकर हो रहे हे। 


अव सवाल है कि इससे आगे हम समाजवादी प्रेरणा की ओर कँसे 
कदम बढ़ायें? 


अगला कदम : श्रम हमारा कतंच्य 


पूँजीवाद में क्या था ?--कस-से-कम काम, ज्यादा-से-ज्यादा दाम । 
इससे तो वे आगे चले गये । जितनी ताकत उतना काम, जितनी जरूरत उतना 
दाम, यह हुआ समाजवाद का सिद्धान्त । उसे वे समाजवाद में अभी विशेष 


चरितार्थं नहीं कर सके । इसलिए समाजवाद के आदर्श एक कदम पीछे, 
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पूँजीवाद की पद्धति से दो कदम आगे, ऐसे मुकाम पर आकर वे लोग पहुंचे 
हैं। इसका मुख्य कारण यह था कि उस सिद्धान्त में थोड़ी-सी त्रुटि रह गयी 
थी। उन्होंने सिद्धान्त माना कि श्रम तो मूल्य है और अतिरिक्त श्रम का मूल्य 
जो ले लेता है, वह शोषण” करता है। इसलिए शोषण के निराकरण के 
लिए श्रम के अतिरिक्त मूल्य का परिहरण होना चाहिए। वह किंसीको नहीं 
मिळना चाहिए, उसका निराकरण होना चाहिए। लेकिन क्या श्रम ऐसा मूल्य 
रहेगा कि जिसका प्रतिमूल्य उस व्यक्ति को मिलना चाहिए ? अपनी मेहनत 
की कमाई पर भी क्या मनुष्य का हक होगा ? यहाँ हमारा सुझाव यह है कि 
श्रम भी प्रतिमूल्य के लिए नहीं होया। श्रम हमारा कतव्य होगा और श्रम का 
फल सारे समाज का होगा। गांवी ने इसे शरीर-अम' का ब्रत कहा। फ्रेंच 
सोशलिस्ट सेन्ट सायमन ने कहा कि हमारा परिश्रम ही हमारा चारित्र्य 
होगा, हमारा परिश्रम ही हमारा गुण होगा। भगवद्गीता के शब्दों में हरएक 
का विशिष्ट धमं ही हरएक का स्वधमं होगा। 

हमे देखना है कि उत्पादक परिश्रम सामाजिक मूल्य कव वनगा ? जब 
परिश्रम मेरा ब्रत होगा और परिश्रम के फल पर मेरा अधिकार नहीं होगा, 
याने उत्पादक का भी अधिकार नहीं होगा, उस पर सारे समाज का अधिकार 
होगा। याने यदि हम श्रम के मूल्य मं एक कदम आगे बढ़ाते हं, तो समाजवाद 
का वह जो आदर्श था कि जितनी क्षमता होगी, उतना तो में काम करूंगा 
और जितनी आवश्यकता होगी, उतना दाम लूँगा--उसम औरं श्रम-मूल्य 
के सिद्धान्त में जो एक विरोध-सा मालूम होता है, उसका हम समाज में से 
निराकरण कर सकेगे। 


निष्कर्ष 


माक्स ने हमें बया सिखाया? उसने समाज को कौन-सी एसी बात दी, 
जिसे हम 'क्रान्तिकारी' कह सकते हे ? उसने हमें सबसे पहली बात यह दी कि 
गरीवी और अमीरी भगवान्‌ की बनायी हुई नहीं है। गरीबी और अमीरी धर्म 
नहीं हो सकता और अगर वह धर्म है, तो उस धमं को भी. हमें नशा मान लेना 
चाहिए। उस धम. को हमें गलत मान लेना चाहिए। गरीबी और अमीरी 
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१४८ सर्वोदय-दशन 


जिस विकास-क्रम में आ गयीं, उसी विकास-क्रम में सृष्टि के नियमों के अनुसार 
और एतिहासिक घटनाक्रम के अनुसार उनका निराकरण होनेवाला है और 
गरीबों के पुरुषार्थ से होनेवाला है। यह एक बहुत वड़ा आशापूर्ण संदेश मावस 
ने हमें दिया। इस गरीबी और अमीरी के निराकरण के लिए एक नये क्रान्ति- 
कारी अर्थशास्त्र का भी उसने उपक्रम किया। माक्स ने हमारे सामने इस नये 
क्रान्तिकारी अर्थशास्त्र के दो पहलू रखे । एक तो यह कि मनुष्य की जीविका 
के साथ उसके जीवन में भी वहुत बड़ा परिवर्तन होता चला जाता है । लोगों 
ने यह मान लिया है कि केवल जीवका से ही परिवर्तन होता है । यह माक्स 
का पूरा कहना नहीं है । लेकिन यह सबने माना है कि मनुष्य की जेसी 
जीविका होती है, वसे ही उसके संस्कार वनते हें और वेसा ही उसका जीवन 
बनता है । इसलिए जीविका के उपार्जन की पद्धति में जब परिवतन होता है, 
तव क्रांति होती है। जीविका के उपार्जन की पद्धति म॑ जो परिवतंन होता है, 
वह परिवतंन मनुष्य करेगा । लेकिन, “पूँजीवाद मे से वह परिवर्तन किम 
सिद्धान्तो को लेकर होगा ?' तो उसने यह कहा कि केवल प्रतिमूल्य के लिए 
जो संपत्ति होती है, उसे संपत्ति मानना गलत है। श्रम ही मनुष्य की संपत्ति है 
क्योंकि श्रम से संपत्ति का निर्माण होता है । श्रम यदि संपत्ति है, तो श्रम का 
प्रतिमूल्य मनुष्य को मिळना चाहिए। जो श्रम करता है, उसे उसका प्रतिमूल्य 
मिलना चाहिए । लेकिन आज क्या होता है? श्रम एक करता है और श्रम 
का पूरा-पूरा प्रतिमूल्य उसको नहीं मिळता । “अतिरिक्त मूल्य” उसमें से 
निकलता है और जो अतिरिक्त मूल्य है, वह मालिक ले जाता है, इसलिए 
शोपण' होता है। इस शोषण के निराकरण के लिए इस अतिरिक्त मूल्य को 
मालिक के कब्जे में, मालिक की जेब में नहीं जाने देना चाहिए। इस प्रकार 
की क्रान्ति हमें करनी होगी। यह बिचार माक्स ने हमे दिया । 


माक्स के और समाजवाद के विचार में एक वात यह भी थी कि जितनी 
ताकत हो, उतना काम करो और जितनी जरूरत हो, उतना दाम लो। 
जरूरत के अनुसार ही दाम यदि मुझे लेने ह, तो मेरी मेहनत का पूरा प्रतिमूल्य 
मझे मिलना चाहिए। हम इस सिद्धांत को स्वीकार नहीं कर सकते। तब क्या 
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सिद्धान्त होगा ? मेहनत मेरा व्रत होगा, मेरा कतव्य होगा और मेहनत के 
प्रतिमूल्य का समाजीकरण हो जायगा । अव कोई उसे राष्ट्रीयकरण कहेगा, 
कोई उसे समाजीकरण कहेगा। आप उसे चाहे जो नाम दे, विनोबा जैसा 
मनुष्य कहेगा कि 'संपति सव रघुपति के आही ।' हमारी मेहनत का जो कुछ 
फल होगा, वह भगवान्‌ का समझा जाय, वह रघृपति का समझा जाय । मेहनत 
करनेवाले का भी न समझा जाय । इसे गांधी ने उत्पादक दरीर-श्रम' का ब्रत 
कहा है ७०७ 


$ विचार-शिविर, २३-८ ५५ का साय॑-प्रवचन । 
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आप सव लोग मेरे साथ यह अनुभव करते होंगे कि दिनकर भाई यहाँ 
आये, यह हमारे लिए बहुत अच्छी वात हुई । वौद्धिक औदायं हम सर्वोदय के 
विचारकों में वहुत कम हे । आप यह न समझें कि दादा धर्माधिकारी को में 
उनसे अलग कर रहा ह । सर्वोदय के सिद्धान्त में, सर्वोदय के विचार में बौद्धिक 
प्रामाणिकता का यह सबसे वडा लक्षण है कि जितनी निष्ठा वढ़ती जाय, 
उतना आग्रह कम होता चला जाय। विचार-पद्धति की भी एक आसक्ति होती 
है। वह कम होती चली जाती है, सत्य की निष्ठा वढ़ती चली जाती है। 
लोगों ने यह मान लिया था कि अब दुनिया में यही दो प्रतिमल्ल रह गये हं--एक 
साम्यवादी और दूसरे गांधी के ये सत्याग्रहवादी लोग ! इनमें से किसी एक ने 
दूसरे को परास्त कर दिया, तो वाकी के तो सव पहले से ही परास्त हो चुके हें । 

यहाँ हम सह-विचार के लिए आय हें, कुस्ती के लिए नहीं । इस दृष्टि से 
में उनका वहुत उपकार मानता हूँ । 


साम्यवाद का प्रश्‍त 


दिनकर भाई ने यहाँ तक हमें पहुँचाया है कि बगेर कशमकश के यदि 
परिवतंन हो जाय, तो इससे अच्छी चीज और कोई हो नहीं सकती। अगर 
मिश्री से हमारी खाँसी मिट जाती है, तो फिटकरी की जरूरत नहीं है। फिटकरी 
हमें खानी पड़ेगी या नहीं, यह हमारी और उनकी निर्णय-शक्ति का और निरी- 
क्षण-शक्ति का भेद है। इसका निर्णय किसी प्रयोगशाला में नहीं हो सकता। 
इसकी एक हो प्रयोगशाला है। क्रांति की प्रक्रिया और सामाजिक जीवन । वहीं 
पर इसका निर्णय होगा। पूंजीवाद ने रक्‍त चूस किया और जो मानवता के छूँछ 
फुंक दिये हें, वही आज हमारा साधन है, वही सामग्री है। लेकिन नयी क्रान्ति 
के लिए नये मानवों का निर्माण कंसे हो ? जेसे आम आप पाळ में पका लेते हें, 


बसे आदमी नहीं पकाये जा सकते। उन्हें क्रान्ति के ही क्षेत्र में आना होता है, | 


वहाँ प्रयोग करने होते हे, उसीमें से मनुष्य तेयार होते हें । यहाँ तक हमें 
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लाकर दिनकर भाई ने इतना कहा कि अगर यह हो सकता है, तो वांछनीय है, 
इष्ट है। लेकिन तुम कहो कि हिसा निषिद्ध है, तो उतना हम मानने को 
तेयार नहीं। कम-से-कम तुम उसे आपद्धमं' के रूप में तो मानो। जैसे, सर्जन 
मुझसे कहता है कि “दादा, इस वक्‍त तू अगर उंगली कटवा लेता है, तो तेरा पेर 
वचता है, इस वक्‍त तू उंगली अगर नहीं कटवायेगा, तो आगे पेर ही काटना 
पड़ेगा और फिर शरीर ही काट लेना पड़ेगा । इसलिए उँगली काटने का 
मौका या तो आज है या फिर कभी नहीं है । तो अब बता, नरतर लगाऊँ या 
न रूगाऊँ ? ” हमारे सामने साम्यवाद का यह्‌ सवाल है। इस सवाल का जवाब 
दलील से नहीं दिया जा सकता, शास्त्रार्थ से नहीं दिया जा सकता, प्रयोग से 
ही दिया जा सकता है। 


क्रान्ति की प्रक्रिया कसो हो? 


क्रान्ति कृत्रिम रूप से नहीं हो सकती । वह किसी पर लादी नहीं जा 
सकती । माक्सं ने हमें एक वात सिखा दी कि जिसका स्वार्थ क्रान्ति के अनुकूल 
होता है, उसका संगठन यंदि कर लो, तो क्रान्ति की प्रक्रिया स्वाभाविक और 
सुभ हो जाती है। जो गरीब हें, जो श्रम-जीवी हे, उन्हं गरीबी का निराकरण 
करना है। इसलिए उनका संगठन कर लो । इसमें मेने एक ही बात जोड़ी थी 
कि गरीव के पुरुषाथं की प्रेरणा में, उसकी चेतना में, क्रान्तिकारी तत्त्वों का भी 
समावेश हम कर सके। क्रान्ति की प्रक्रिया में ही ऐसी योजना होनी चाहिए कि 
जो क्रांतिकारी हो, उसकी चेतना में क्रान्ति के मूल्यों की प्रेरणा हो। क्रांतिकारी 
पक्ष का तो हूदय-परिवतंन पहले से होना चाहिए । लेनिन का ही हृदय- 
परिवर्तन न हुआ होता, तो क्या वह क्रांति करता? क्रांतिकारी का अपना 
हृदय-परिवर्तत और मत-परिवतंन हो ही जाता है। जिसका हृदय-परिवतन 
और मत-परिवतंन' हो चुका है, वह क्रांतिकारी पक्ष' कहलाता है । अब मेरा 
कहना यही है कि जिस जनता के लिए और जिस साधारण नागरिक की तरफ 
से हम क्रांति करते हे, क्रांति की प्रक्रिया में ही कोई ऐसी योजना हो कि उस 
साधारण नागरिक का हूदय-परिवतंन भी साथ-साथ होता चला जाय । पुरुषाथ 
की इस प्रेरणा के साथ-साथ ही उसमें यह नवचेतना भी आती चली जाय । 
CC-0.In Public Domain. Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


१५२ Digitized by Arya Samaj सिवोिकिदिदिसि०a। and eGangotri 


आहसा और विवशता 


दिनकर भाई ने कहा कि विवशता मे से यदि आप अहिसा का रास्ता 
लेंगे, तो वह पहले से ही दूषित हो गया। वात तो ठीक है । शस्त्र होते तो? 
उत्तम पक्ष शस्त्र माना जाता। नहीं है, इसलिए निःशस्त्र प्रतिकार । तो 
यह आपकी अहिसा हो गोण हो गयी। आपका सत्याग्रह ही गौण हो गया। 
वे कहते हें कि प्रतिपक्ष के पास शस्त्रास्त्र हे, सेना है, जनता के पास नहीं है, 
इसलिए हम विवश हेँ। और, जो विवश हें, कमजोर हे, उनका हथियार 
यदि अहिंसा वन जाय, तो अहिंसा म आग चलकर कभी भी कोई दक्ति नहीं 
आ सकती । गांधी जिसे कमजोरों की अहिसा कहा करता था, उसमें क्रांतिकारी 
शक्ति नहीं आ सकती। मे दिनकर भाई की वात अपनी भाषा में रख रहा हु । 
इसका निराकरण मेन ग्रह रखा कि मनुष्य की जो विवशता होती है, उस विव- 
दाता को वह जब अवसर म बदल देता है, तव उसमे क्रान्ति की चेतना आती है। 


हिसा का समर्थन कोई नहीं करता 


जो लोग शस्त्र को निषिद्ध नहीं मानते, सशस्त्र क्रांति को जिन्होंने निषिद्ध 
नहीं माना है, ऐसे लोगों ने एक परिस्थिति मं शस्त्र को या हिसा को अनिवायं 
भले ही मान लिया हो, लेकिन आज की दुनिया मे शस्त्र को और हिंसा को वांछ- 
नीय तो कोई भी नहीं मानता । वे कहते हें कि हिसा कभी-कभी आवश्यक हो 
जाती है, भळे ही वह अपने में अनिष्ट हो । अहिंसा से काम यदि हो सके, 
तो इष्ट है, वांछनीय है; नहीं हो सकता, तो हम यह नहीं करेंगे कि हम अपना 
उद्देश्य ही छोड़ दें और चुप बेठे रहे तथा समय चूक जायें। में समझता हूँ कि 
हमको ऐसे लोगों से विवाद करने की कोई आवश्यकता नहीं है। दुनिया में 
हिसावादी कोई नहीं होता। जो हिसा से काम लेता है, वह अपने काम के लिए 
हिसा की आवश्यकता मानता है और यह भी मानता है कि वह कम-से-कम 
हिंसा करेगा। जहाँ-जहाँ मनुष्य ने हिसा की है,-मे सिफ साम्यवादी, समाज- 
वादियों को बात नहीं कहता--अत्याचारी-से-अत्याचारी मनुष्य भी हिंसा का 
समर्थन इसी आधार पर किया कहता है कि परिस्थिति में जितनी कम-से-कम 
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हिसा में कर सका, उतनी मेंने की है। यानी इस सिद्धान्त को वह मानता है कि 
हिसा कम-से-कम करनी चाहिए। इससे क्या सिद्धांत निकला? यही कि 
हिसा के विना काम कर सकूं, तो उत्तम है; पर यदि हिसा करनी ही पड़ी, 
तो कम-से-कम करूँगा। अर्थात्‌ जहाँ तक हो सके, हिसा से हमको बचना है। 
इसलिए मेने कहा कि एसी हालत में, क्रांति की यदि हम कोई ऐसी :प्रकिया 
खोज सक कि जो शस्त्र-निरपेक्ष हो सके, तो वह अधिक वांछनीय, अधिक 
शास्त्रीय और आज की परिस्थिति में अधिक अनुकूल प्रक्रिया होगी । 


विवशता अवसर में बदले 


मानव-प्रकृति के अनुकूल, अपने सामाजिक आदशोँ के अनुकूल और 
आज की सामाजिक आकांक्षा के अनुकूल हम निःशस्त्रीकरण चाहते हे, दुनिया 
से शस्त्र की सत्ता का अंत हम कर देना चाहते हें, इसलिए हम विवशता को 
अवसर में परिणत कर देना चाहते हें। गांधी ने यह वात इस देश में करने की 
कोशिश की । चाहे वौद्धिक भय हो, चाहे वेचारिक भय हो, चाहे भावनात्मक 
भय हो, भय जहाँ पर आता है, वहाँ किसी प्रकार की अहिसा नहीं रह सकती । 
सद्विचार तो वहाँ बिलकुल नहीं रह सकता। शारीरिक भय संस्कार से आता 
है। घम्म से अगर यहाँ बंदूक बज जाय और गोली चले, तो हम सब अपने- 
आप सिहर जायेगे, मन से चाहे भले ही डरे न हों। इतना भय तो मानने को 
मे भी तैयार हूं । लेकिन यदि हमारी बुद्धि में अपने और दूसरे के विचार के 
वारे में कहीं भय छिपा हो, तो वह हमारी सारी क्रांति की प्रक्रिया को ही दूषित 
कर देगा । 

गांधी ने क्या किया? देश का निःशस्त्रीकरण हो गया था। हमारे हाथों 
में हथियार नहीं थे। ससस्त्र करांतिवादियों ने कहा कि बगर हथियारों के क्रांति 
नहीं हो सकती । अंग्रेजी फौज में बगावत भी नहीं हो सकती । अतः सशस्त्र 
क्रांति की सारी चेष्टाएँ आतंकवाद में खो गयीं। किसी भी क्रांति में, कम्युनिस्ट 
क्रांति में भी, आतंकवाद क्रांतिकारी नहीं माना गया है । वैज्ञानिक क्रांति की 
प्रक्रिया मे आतंकवाद का कोई स्थान नहीं होता। हमारे यहाँ के जो सशस्त्र 
कांतिकारी थे, वे तो आतंकवादी बन गये और वे दूसरे दरबारी क्रांतिकारी 
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माने गये, जो विधानवादी थे। 'समझाओ और मधुर युक्तिवाद करो', यह 
विघानवादियों का सिद्धान्त था । एसे वक्‍त, जनता को जव विवशता का अनुभव 
हो रहा था, गांवी आया और उसने कहा, “मेरी वात मानोगे ?” अब लोग 
क्या करे? दूसरा कोई रास्ता ही नहीं था। कहा, “मानने को तैयार हें।” 

“अहिंसक बनोगे ? ” 

अहिंसा के भी हमने मानो खाने बना लिये थे। जव हम मछलियाँ चुगाते 
हें, तव अहिंसा के खाने में चले जाते हें लेकिन अहिसावादी होते हुए भी 
आदमियों का बाजार में बेठकर शोषण करते हं, तो वाणिज्य के खाने में चले 
जाते हे। गोल्डस्मिथ ने गाया था--ईमान वहाँ पर खतम हो जाता है, जहाँ. 
व्यापार बहुत दिनों तक फंलता है। 

हम लोगों को यह आदत थी । गांधी से कहा कि तुम स्वराज्य की लड़ाई 
की हृद तक हमसे अगर 'अहिसा' कराना चाहते हो, तो ठीक है। अंग्रेजों के 
लिए अहिसा हम मानते हे । इतनी अहिंसा का स्वीकार हमने गांधी के जमाने 
मे किया। 

हमं जितनी अहिंसा सधी, उतनी सफलता मिली। अंग्रेजों को हमने 
अहिसा से ही जीता, यह दावा किसीका नहीं है। कोई कहता है, जागतिक 
परिस्थिति पेदा हुई, ऐतिहासिक घटना-चक्र इस तरह से आया । यह सब हम 
मान लेते हृ। लेकिन जितना कुछ अहिसा का अंश हमारे जीवन में आ सका, 
उतनी ही सफलता मिली, उससे अधिक नहीं । 


निर्भयता को युक्ति 


गांधी ने हमसे कहा कि भाई, तुम्हारे पास हथियार तो है नहीं, और तुम 
यह कहते हो कि अंग्रेजों की फौज में भी हम बगावत नहीं करा सकते, असल में 
` फौज तो अंग्रेजों की है नहीं, फौज तो हमारी है। भारतवासियों की फौज, 
 भारतवासियों का पेसा, भारतवासियों के हथियार और भारतवासियों की 
ही गरदन--यह अंग्रेजों का हिसाव था। हाथ भी हमारे, हथियार भी हमारे 
आर करनेवाली गरदन भी हमारी, हथियार खरीदनेवाळे पैसे भी हमारे! 
इससे अधिक सस्ता राज दुनिया में होगा कहाँ ? फिर भी उस सेना में हम 
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बगावत कर सकते हे, ऐसा नहीं पाया गया, तो मेरे पास एक युक्ति है। 
जिसके हाथ में हथियार नहीं है, वह अगर हथियार से डरना छोड़ दे, तो 
हथियार बेकार हो जाते हें। हथियारों का प्रतिकार करने के लिए दो ही उपाय 
हेँ--एक आकारात्मक और दूसरा गुणात्मक । एक तो हमारे पास जो हथियार 
हों, वे गुण में और परिणाम में श्रेष्ठ हों या फिर हमारे पास जो शक्ति हो, 
बह्‌ गुण मं अधिक हो, श्रेष्ठ हो। जो शक्ति हमारे पास हो, वह प्रतिपक्षी की 
शवित से श्रेष्ठ हो या फिर प्रतिपक्षी की शक्ति को ही हम अपनी शक्ति बना 
सके! जनता के पास सरकार से ज्यादा और अच्छे हथियार होंगे, यह तो 
' हो नहीं सकता। तो फिर सरकार के जो हथियार हें और सरकार की जो 
फौज है, वही जनता की फौज है, इसलिए उसे अपनी तरफ मिला लो। यह 
प्रक्रिया 'सशास्त्र क्रांति की प्रक्रिया! कहलाती है । गांधी ने कहा कि आखिर 
इसका मतलब तो यह हुआ कि भरोसा हमारा हथियार की शवित पर रहा। 
हथियार की शक्ति का प्रतिकार करगे की कोई हथियार से श्रेयस्कर शक्ति 
हमारे पास नहीं आयी । इसका मतलब होगा कि दास्त्र-शक्ति का कोई नेतिक 
पर्याय हम नहीं खोज सके और उसका प्रयोग अपने जीवन में नहीं कर सके। 
प्रश्‍न है कि फिर हम आरंभ कहाँ से करें ? 
आरंभ कंसे कर? 
गांधी ने कहा कि झास्त्र से डरना छोड़ देने से इसका आरंभ होगा । जिसके 
हाथ में शस्त्र नहीं है और जो शस्त्र से नहीं डरता, उसकी सिफे जान ही ली 
जा सकती है और जान तो चाकू से भी ली जा सकती है । फिर उसके लिए 
मशीनगन की क्या जरूरत है? जव निःशस्त्र व्यक्ति कहता है कि तू मेरी जान 
ले ले, तो बह जान लेने से घबराता है ! इसलिए हमारे बहुजन-समाज की 
एक बहुत वड़ी शक्ति यह हो सकती है कि वह हथियारों का भय छोड़ दे! _ 
हथियारबंद आदमियों के सामने हथियार काम करतां है! निहत्य 
आदमी के मन में हथियार होगा, तब तक दूसरे का हथियार तो TR 
ही वाला है । क्योंकि मेरे मन में ऐसा लगा रहता है कि क्या करू, मेरे हाथ 
भें हथियार नहीं है, होता तो मे भी मजा चखा देता! तू मुझे मार रहा है 
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और में मार खा रहा हूँ, इसमें मेरी बहादुरी तो है, लेकिन मेरे हाथ में भी 
एसी लाठी होती, तो मजा चखाता । मन में ऐसा भाव होता है, तो उरी मात्रा 
में अहिसा कमजोर पड़ जाती है। गांधी ने विचार में अहिंसा की वात कही थी । 
मतलब यही है कि विचारपुर्वक हमने उस साधन का स्वीकार किया हो। यह 
हमारा इस वक्‍त सवसे अच्छा उपलव्ध साधन है, इसका स्वीकार हमने विचार- 
पूर्वक कर लिया हो। इसमें ऋपियों-मुनियों की कोई बात नहीं है। कोई भी 
आदमी इसे कर सकता है। शत इतनी ही है कि वह वहादुर हो। यह मन का 
घमं है। जिसके चित्त में जितनी शक्ति होगी, उतना बह स्वीकार करेगा। 


गांधी को प्रक्रिया का विनोबा हारा प्रयोग 


गांधी ने एक क्षेत्र में यह प्रक्रिया वतलायी, दूसरे क्षेत्र में इसी प्रक्रिया का 
प्रयोग विनोबा कर रहे हृ । वे कहते हे कि हमें संपत्ति का निराकरण करना है, 
वर्ग का निराकरण करना है। वर्ग और संपत्ति का अधिष्ठान क्या है, इसका 
आवार क्या है? स्वामित्व की भावना और अपनी संपत्ति रखने की भावना। 
में अपनी संपत्ति रखूंगा और अपना स्वामित्व रखूगा। तेरे पास संपत्ति नहीं, 
तेरे पास स्वामित्व नहीं। जिनके पास स्वामित्व है और जिनके पास संपत्ति 
है, उनकी सत्ता है। माक्स ने कहा है कि राज्य उन लोगों का उपकरण हो 
जाता है, जिनके हाथ में मालकियत होती है। मालिक और सत्ताधारी, ये 
दोनों परस्पर पोषक और सहायक वन जाते हे । यही पूंजीवादी संदर्भ कहलाता 
है। पूंजीवाद के संदर्भ में जो सत्ताधारी पक्ष होता है, उसका हम बहुत अधिक 
उपयोग नहीं कर सकते। इसलिए विनोवा ने कहा कि क्रांति आज तो सत्ता- 
निरपेक्ष ही हो सकती है । सत्ता-निरपेक्ष का अथ लोगों ने बहुत कुछ दूसरा 
कर लिया था। श्ञासन-मुक्त को सत्ता-निरपेक्ष से एकदम जोड़ दिया था। 
सत्ता-निरपेक्ष के दो अथं हे। एक तो यह कि हमें शासन-मुक्त समाज की ओर 
जाना है, इसलिए विधायक नागरिक शक्ति और नागरिक चारित्य का विकास 
करना है। दूसरा यह कि आज के संदर्भ में सत्ता का उपयोग भी शांति के लिए 
यदि करना हो, तो वह जनशक्ति के अधिष्ठान के बिना नहीं हो सकता । अतः 
उसके लिए जनशक्ति का विकास करना होगा। गांधी ने विवशता को अवसर 
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में वदल दिया । कहा कि “अपनी निःशस्त्रता को तुम अहिसक वीरता में बदल 
देते हो, तो तुम्हारी विवशता में से शक्ति पैदा होती है।” विनोबा कहता 
हैं कि हम दरिद्रता को ही अगर अपरिग्रह की मनोवृत्ति में वदल देते हे, तो 
आज जो हमारी 'विवशता' है, वह हमारा 'अवसर' वन जाती है। 
{अमीरों का हृदय-परिवर्तन 

लोग कहते हें कि अमीरों का हृदय-परिवतंन जल्दी नहीं होगा, तो विनोवा 
कहते हे कि अमीरों के हृदय-परिवतंन का ठेका मुझ पर छोड़ दीजिये । वहुसंख्य 
गरीव हं, जो गरीबी का निराकरण करना चाहते हे। उनका, अगर सौ में से 
नव्वे का, हृदय-परिवतंन हो जाता है, उनमें से संपत्ति और स्वामित्व की भावना 
का निराकरण हो जाता है, तो १०० में से १० की संपत्ति और स्वामित्व की 
भावना में यह शवित नहीं रह जाती कि वह समाज में ठहर सके । अमीरों का 
हृदय-परिवतंन करने के लिए, उनमें संपत्ति और स्वामित्व की तरफ से एक 
नया रुख पैदा करने का प्रयास करना होगा। उनका तो एक संस्कार वन गया 
है। इसलिए वसी परिस्थिति बनानी पड़ेगी । उन पर जो दवाव आयेगा वह, 
जिसे आप मामूली अर्थ में दवाव' कहते हें, वेसा नहीं होगा। परिस्थिति में जब 
परिवर्तन होता है और उस परिस्थिति के अभिमुख मनुष्य को होना पड़ता है, 
में उसे 'समयज्ञता' कहा करता हूं, दबाव' नहीं । 

पूंजीवादियों की भूमिका 

हैरी पालिट कम्युनिस्ट पार्टी का एक अब्वर्यु रहा है। पिछले महायुद्ध के 
समय इसने एक किताव लिखी, “हाऊ टू विन द पीस' (“शान्ति कैसे जीते ?')। 
उसमें पूँजीवादियों की भूमिका का सवाल आता है। उस वक्‍त रूस और 
इंग्लंड एक ही पक्ष में लड़ रहे थे। इंग्लेंड के जितने पूँजीवादी थे, वे भी रूस 
की विजय चाहते थे और हिटलर की पराजय चाहते थे । तो इनकी भूमिका 
प्रगतिशील हो गयी। पालिट ने उस वक्‍त लिखा कि अब वह जमाना आ रहा 
है कि जब इंग्लंड जैसे देश के पूँजीपति भी अपना हित इसमें समझेंगे कि पूँजीवाद 
का निराकरण होना चाहिए। उनका स्वाथं क्रांति के बिलकुल अनुकूल तो नहीं 
होगा, लेकिन अप्रतिकूल बन जायगा, क्योंकि वर्ग-रचना बदल रही है। 
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वगं-रचना की जो कल्पना माक्स ने की थी, उसके वाद वर्गों का नक्शा धीरे- 
धीरे बदलता रहा है। उस नक्शे के मुताविक अब वह जमाना आ रहा है कि 
आज तक जिनका स्वार्थ क्रांति के प्रतिकूल था, उनमें से वहुतों का स्वार्थ क्रांति 
के अश्रतिकूल हो जायगा। याने अमेरिका और रूस का सह-अवस्थान हो 
सकेगा, सह-अस्तित्व रह सकेगा। 


भूदान को प्रक्रिया का वास्तविक अथे 

इसलिए विनोबा कहते हें कि जिस तरह से अंग्रेजों को मालूम हो गया कि 
उनका साम्राज्य अधिक दिन रहनेवाला नहीं है, राजाओं को जसे मालूम हो 
गया कि हमारी ये रियासत ज्यादा दिन रहनेवाली नहीं हे, उसी तरह से जो 
समयज्ञ पूँजीपति हे, उनके ध्यान में समय की गति आयेगी, कालपुरुष के पद- 
चिह्न वे देख लग । उन्हें एक तरफ से इसका ज्ञान करा देना, समय का भान 
करा देना और दूसरी तरफ से जिनका स्वार्थ क्रांति के अनुकूल है, उनमें सावंत्रिक 
यान सावजनिक क्रान्ति की प्रेरणा पदा करना, उन्हींमें से स्वामित्व और संपत्ति 
की भावना का निराकरण कर देना--यही दान की प्रक्रिया का असली अर्थ है। 
'भूमि-दान', 'संपत्ति-दान' और 'श्रम-दान' के द्वारा हम भूमि, संपत्ति और श्रम, 
तीनों को बाजार से उठा लेना चाहते हं और मनुष्य के लिए स्वायत्त बना देना 
चाहते हे। जो चीज बाजार में सौदा वन गयी है और जो चीज मनुष्य की 
विवशता का कारण हो गयी है, उसे अवसर में परिणत कर देने की प्रक्रिया | 
भूमि-दान-यज्ञ की प्रक्रिया है। 

यह है आज को वैज्ञानिक परिस्थिति मे और आज के आथिक संदर्भ में 
भूमि-दान की भूमिका । इन सिद्धान्तों के अनरूप आज इस देश में विधायक 
रूप से तथा जनता के स्वतन्त्र पुरुषार्थं से सत्ता-निरपेक्ष पद्धति द्वारा आथिक 
क्रांति करने का एक प्रयोग हो रहा है। दुनिया में क्रांति का समर्थन और प्रति- 
पादन करनेवाले जितने छोग हें, उनका यदि सक्रिय सहयोग हमें न मिले 
तो भी उनकी शुभाकांक्षा के अधिकारी तो हम बन ही सकते हू" ००० 


——- Le EIEN 
* विचार-शिविर में २३-८५५ को गुजरात के साम्यवादी नेता री दिनकर मेहता 
के प्रवचन के उपरान्त किया गया प्रवचन | 
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कान्ति का अर्थ . १0४ 


हम इस परिणाम पर पहुँच चुके हे कि क्रान्ति का साधन मनुष्य-स्वभाव 
के अनुकूल होना चाहिए। मनुष्य-स्वभाव मनुष्य की विशेषता में है। पशु के 
साथ मनुष्य की जो समानता है, वह मानवता नहीं है । मनुष्य की मानवता 
उसकी विशिष्टता का नाम है। दूसरे किसी प्राणी में जो बात नहीं पायी जाती, 
और मनुष्य में पायी जाती है, वही मनुष्य की विशेषता है । मनुष्य निसर्गा- 


` नुगामी नहीं है, प्राकृत नहीं है। मनुष्य संस्कृत है और उसका आज का बहुत- 


. सा स्वभाव संस्कारजन्य है। मनृष्य के लिए केवल शरीर-धर्म जेसी कोई वस्तु 


रह ही नहीं गयी है। मल-मूत्र-विसजंन से लेकर खान-पान और कामोपभोग 
तक सभी व्यवहारों को हमने संस्कारों से मर्यादित कर दिया है। संस्कार से 
संयम का आरम्भ होता है और संयम से सह-जीवन का आरम्भ होता है। 
मनुष्य की सह-जीवन की सहज प्रेरणा, सह-जीवन के लिए ब्रतों की 
आवश्यकता, संयम की आवश्यकता आदि का विचार हम कर चुके हें। 


चारित्र्य का आरम्भ 
दूसरों के साथ रहने से ही मनुष्य के चारित्र्य का आरम्भ होता है। इस 


' चारित्र्य का सबसे बड़ा लक्षण यह है कि दुसरे की सहूलियत हम पहले देखते हे 
. अपनी सहूलियत वाद में । सम्य वह है, जो दूसरे की सुविधा का विचार 
अपनी सुविधा से पहले करता है। इसका अत्यन्त प्राथमिक सूत्र यह है कि दूसरों 


को जिलाने के लिए जो जीता है, वह 'सभ्य' कहलाता है। दुसरे के जीवन में 
रुकावट पैदा न करना 'अहिसा' है। दूसरे के जीवन में मदद पहुँचाना भावरूप 


अहिंसा या 'प्रेम' है। इसका आरम्भ अपनेपन से, ममत्व से होता है और 


इसकी परिणति तादात्म्य में होती है। ममता से आरम्भ और तादात्म्य में परि- 

णति। इसलिए उसमें प्रभुत्व-भावना के लिए स्थान नहीं है। सृष्टि के साथ भी 

हम प्रभुत्व के संबंध की स्थापना नहीं करेंगे । दुसरे प्राणियों पर प्रभुत्व की 
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स्थापना नहीं करेंगे और मनुष्य के प्रति भी प्रभुत्व की भावना नहीं होगी। 
सत्ता और प्रभुत्व के लिए स्नेह और अहिंसा में कोई स्थान नहीं है। 


समन्वय : हमारा लक्ष्य 


प्रभुत्व की भावना दूसरे के जीवन मं रुकावट पदा करती है, जिसे हम 
'अन्याय' कहते हें। न्याय और अन्याय की यह सरल परिभाषा है। दूसरे 
के जीवन में जव हम दखल पहुँचाते हे, तो अन्याय करते हं। दूसरे के जीवन में 
दखल नहीं पहुँचाते, तो न्याय करते हृ । लेकिन अहिंसा न्याय से एक कदम 
आगे है। भावरूप अहिंसा दूसरे के जीवन में मदद पहुँचाती है । यही मनुष्य का 
स्वभाव है। इसमें सामाजिक परिस्थिति से जितनी रुकवाट पैदा होती हं 
वे सामाजिक अन्तविरोध कहलाती हें। सामाजिक अन्तविरोधों का निराकरण 
हमें करना है। विरोध का परिहार ही 'समन्वय' कहलाता है। समन्वयात्मक 
जीवन की स्थापना के लिए जीवनगत विरोधों का परिहार हमें करना है। 
व्यक्तिगत विरोध, समाजगत विरोध, व्यवसायगत विरोध, इन सारे विरोधों का 
परिहार हमं करना है। विरोधों के परिहार के लिए हम संकल्पपूर्वक जो 
आचरण करते हे, उसीको हम 'ब्रत' कहते हे। सामाजिक मूल्यों के विकास में 
बाधा पहुँचानेवाले विरोधों के परिहार के लिए और सामाजिक मूल्यों के विकास 
के लिए व्यक्ति जो संकल्पपूर्वक आचरण करता है, वह व्यक्ति का ब्रत कहलाता 
है। सामुदायिक रूप से जो आचरण होता है, वह 'सामुदायिक' या सामाजिक 
ब्रत' कहलाता है । 

हम सोच यह रहे हे कि क्या क्रान्ति की ऐसी कोई प्रक्रिया हो सकती है, 

जो अपने में एक सामाजिक ब्रत हो सके ? हमारा प्रतिकार भी ऐसा हो, जो 
दुसरे के जीवन में सहायता पहुँचाये। सशस्त्र और हिंसक क्रान्तिकारी भी 
एसा नहीं मानते कि मनुष्य परिस्थिति का ही एक अंग है। यह बड़े आनन्द का 
विषय है । लेकिन एक सम्प्रदाय ऐसा है, जिसकी प्रतिच्छाया कभी-कभी 
हम लोगों पर भी पड़ती है, और दूसरे क्रान्तिकारियों पर भी पड़ती है कि मनुष्य 
भी परिस्थिति का ही एक अंग है। यदि मनुष्य को आपने परिस्थिति का ही 
एक अग मान लिया, तो परिस्थिति के निराकरण के साथ व्यक्तियों का भी 
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निराकरण करना पड़ेगा। हम मनुष्य को परिस्थिति से ऊपर मानते हे। 
मनुष्य प्राकृत नहीं है, अपनी परिस्थिति का नियंता है, उसकी नियति भी 
कर्मजन्य होती है, देव भी उसके कमं से ही पैदा होता है। पुरुष स्वतन्त्र है, 
जिम्मेवार है। इसलिए वह परिस्थिति से ऊपर उठ सकता है, यह हर क्रान्ति- 
कारी को मानना होगा। इसलिए हम इस निष्कर्ष पर पहुंचते हें कि परिस्थिति 
का निराकरण करने के लिए व्यक्ति का निराकरण करने की आवश्यकता 
नहीं है। हमारे प्रतिकार में व्यक्ति के निराकरण का समावेश नहीं हो संकता । 


हृदय-परिवतंन का मूल आधार 


एक ने कहा कि “में सोचता हूँ, इसलिए मे हू” । यह 'आत्मवादी' मानव 
कहलाता है। दूसरे ने कहा कि “में हूँ, इसलिए में विचार करता हूँ”। यह 
'वस्तुवादी' मानव कहलाता है। दो सम्प्रदाय वन गये। एक ने कहा कि 
परिस्थिति को में बनाता हूँ, दूसरे ने कहा कि परिस्थिति मुझे बनाती है। ये दोनों 
वाद आत्यन्तिक हे। एक सिरे के वादहे। इन एक सिरे के वादों को छोड़कर 
जो उनमें सत्य है, उसे हमें ग्रहण करना है। परिस्थिति का परिणाम पुरुष पर 
होता है, लेकिन अन्त में पुरुष की सत्ता परिस्थिति पर चलती है। व्यक्ति को 
सत्ता वस्तु पर चलती है। हृदय-परिवतंन के सिद्धान्त का यह मूल आधार है! 


प्रतिवतनवाद 


एक पक्ष कहता है कि हमें परिस्थिति बदल देनी चाहिए, तो व्यक्ति अपने- 
आप बदल जायेंगे । यह बात तो वह आगे के लिए मानता है, लेकिन आज के 
लिए वह क्‍या मानता है? यही कि आज तक जो परिस्थिति थी, उससे आज 
. का पूँजीवादी बना है, उसीसे आज का गरीब बना है। इसलिए आज का 
गरीब और आज का पूंजीवादी, ये तो नहीं बदल सकते। जब परिस्थिति भिन्न 
हो जायगी, तब ये बदल जायेंगे । लेकिन केवळ इतना ही यदि कोई मान ले, 
तो वह क्रान्तिकारी नहीं बन जाता, वह “बिहेवियरिस्ट', प्रतिवतनवादी हो 
जाता है। परिस्थिति जेसी होगी, वेसा मनुष्य होगा । मनुष्य में कोई कत्‌ त्व 
नहीं रह जाता'। 
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कुत्ते के कान खड़े थे। मालिक को शौक हुआ कि कान गिरा हुआ कुत्ता 
ज्यादा खूबसूरत दिखाई देगा। इसलिए उसने शेर को पिंजरे मं बन्द कर कुत्ते 
के सामने रख दिया। कृत्ता शर को देखता रहता था और कान गिरा देता था। 
एक पीढ़ी में आदत हुई, दूसरी पीढ़ी मं आदत हुई, तीसरी पीढ़ी में गिरे 
कान के कुत्ते आ गये। यह 'बिहेवियरिज्म', 'प्रतिवतनवाद' कहलाता है । 

वे कहते हें कि इस तरह से परिस्थिति बदलने के वाद मनुष्यों को हम 
बदल दंग । लेकिन कोई क्रांतिकारी इस वात को पूर्णतः नहीं मानता । सशस्त्र 
क्रांतिकारी भी अधिक-से-अधिक इतना ही कहता है कि परिस्थिति बदल 
जायगी, तो मनुष्य उसके साथ कुछ मात्रा मं बदलेगा । परिस्थिति बदलने से 
अगर व्यक्ति वदल सकता है, तो फिर परिस्थिति पर जोर दो, व्यक्तियों के 
निराकरण पर जोर मत दो। फिर तो व्यक्तियों के निराकरण की आवश्यकता 
ही नहीं रहती । इतना ही एक कदम आगे बढ़ने के लिए हम कहते हे । यह 
वेज्ञानिकता का एक पहलू हुआ। अव वेज्ञानिकता का दूसरा पहलू ले । 


साध्य ओर साधन 


साध्य के अनुरूप साधन होना चाहिए । शस्त्र आवश्यक है, इष्ट है या 
अनिष्ट है, इस वात को थोड़ी देर के लिए छोड़ दें । माक्स जब से आया, 
क्रांति मं वंज्ञानिकता जब से आयी, तब से ऐसा कोई नहीं मानता कि चाहे जिस 
साधन से चाहे जो साध्य प्राप्त हो सकता है। 

साष्यान्‌कूल साधन का ही नाम 'साघन-शुद्धि' है। 

अब साध्य क्या है, और उसके अनुकूल साधन का मतलव क्या है ? 
लोकमान्य तिलक मांडळे जेल से जव छूटकर आये, उस वक्त देश में बड़ी चर्चा 


थी कि हिदू किसे कहा जाय। लोकमान्य से भी पूछा गया कि हिदू किसे कहना | | 


चाहिए ? उन्होंने एक मामूली-सी परिभाषा वता दी--प्रामाण्यबद्धिवदेय 
साधनानां अनकता।' जिसमे अनेक प्रकार के साधन होते हे, वह हिंदू-धर्म 


६। यह तो उन्होंने हिंदुत्व के लक्षण म॑ कहा, लेकिन दूसरे कुछ लोगों ने | | 


कहा, “लोकमान्य तिलक ने एक बड़ी माके की वात कह दी है--साधनानां 


अनकता'--अनक साधनों से एक साध्य प्राप्त होता है।” 'साधनानां अनकता? 
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का उन्होंने अर्थं कर लिया--'साधनानां अनिश्‍चयः', साधनों का अनिशचय ' 
जिस वक्‍त जो साधन हाथ आयां, उस वक्‍त उस साधन से काम ले ल्या । इस 
प्रकार से वे अवसरवादी वन गये। साधनों का कोई निश्चय उनके मन. में 
नहीं रहा। 


साधन में साध्य छिपा हो 


बेचारे गांधी पर एसे लोगों का बड़ा आक्षेप यह था कि यह आदमी साधन 
को साध्य से ज्यादा महत्त्व देता है। पर, विवेकानंद ने इसके पहले ही कहा 
था, “तुम तो साधन की चिन्ता करो, साध्य अपनी चिन्ता आप कर लेगा।' 
विवेकानंद की वात अलग है। वे गांधी की तरह क्रांति के और व्यवहार के क्षेत्र 
में तो आये नहीं थे और न वे राजनेतिक क्षेत्र में ही आये थे। 

साधन-निशचय का सबसे वड़ा लक्षण यह है कि साधन में साध्य छिपा हुआ 
होना चाहिए। साधन ऐसा चाहिए कि जिसमे साध्य प्राप्त करने की शक्ति 
निसर्गतः हो, वैज्ञानिक रूप से हो। इसलिए साधन का निश्‍चय वृद्धिपुवक 
करना पड़ता है। साध्य का निश्‍चय मनुष्य जिस प्रकार बुद्धिपूवंक करता है, 
उसी प्रकार साधन का निश्‍चय भी वुद्धिपूर्वक करना पड़ता है| 


साध्य-साधन से साधम्यं हो 


पुरानी परिभाषा में इसे “सत्कार्यवाद' कहा है। सत्कार्यवाद का अर्थ 
यह है कि मुझे यदि घड़ा बनाना है, तो मिट्टी ही लेनी होगी, मक्खन चाहिए, 
तो दूध ही बिलोना होगा, पानी नहीं ।. साध्य हमारे साधन में छिपा हुआ होना 
चाहिए। साध्य और साधन में साधम्यं होना चाहिए । 
हमारा साध्य क्या है? हम मनुष्यों का सहजीवन स्थापित करना चाहते 
हैँ । सहःजीवन का अथं यह है कि में आपके लिए जिऊ, आप मेरे लिए जियें। 
मे आपके जीवन में मदद पहुँचाऊँ, आप मेरे जीवन में मदद पहुँचायें । यही 
“सहयोग! कहलाता है। यही हमारा साध्य है । डॉ 
« प्रश्‍न है कि यह यदि साध्य है, तो क्या इसके अनुरूप साधन हो सकता 
है? जो इसके अधिक-से-अधिक अनुरूप होगा, वह अधिक-से-अधिक शास्त्र- 
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शद्ध साधन होगा । क्रांति का साधन ऐसा हो, जिसकी प्रेरणा बंधुत्व म से 
आये और जिस साधन से बंधुत्व का विकास हो। यदि क्रांति का साधन एसा 
होगा, तो वह शास्त्र-शुद्ध माना जायगा । 
एक बहुत बड़े वेदांत-शास्त्री से मेने पूछा था कि “आखिर सिद्धि और 
साधना में क्या अंतर है?” उन्होंने कहा कि “जब तक प्रयत्न करना पड़ता है, 
तब तक साधना है, वही जब स्वभाव वन गया, तो सिद्धि हो गयी ।” तरना 
सीखना और तैरने में क्या फक है? जब तक तैरने के लिए कोशिश करनी 
पड़ती है और डूबने से बचने की कोशिश करनी पड़ती है, तव तक तेरना 
सीख रहा हूँ। तैरना सहज हो गया, डूबने से बचने की कोशिश नहीं करनी 
पड़ती, तो सिद्धि हो गयी, तैरने लगा। साधन में जो आचरण प्रयत्नपुर्वक 
करना पड़ता है, वह जब स्वभावसिद्ध हो जाता है, तो उसे सिद्धि! कहते हं । 
फिर कोई विचार नहीं करना पड़ता। सिद्धि! के लिए जो प्रयोग और प्रयत्न 
होता है, उसे हम साधना” कहते हे । उसके लिए जो प्रयोग और प्रयत्न होता 
है, उसीका नाम “मागं' भी है। जहाँ से हम 'प्रयत्न' का आरंभ करते हे, वह 
साधन का पहला सिरा है और जहाँ उसकी 'परिणति' होती है, वह अंतिम 
सिरा ही 'साध्य' कहलाता है। 'साधन' के अंतिम सिरे का नाम साध्य है । 
साध्य और साधन में साधम्यं होना चाहिए। क्रान्ति के तंत्र और क्रान्ति 
के शास्त्र के लिए यह गांधी की देन है। क्रान्ति के तंत्र में भी कान्ति होनी 
चाहिए, क्रान्ति के साधन में भी क्रान्ति होनी चाहिए । क्रान्ति के साध्य के 
अनुरूप क्रान्ति का साधन होना चाहिए। यह गांधी की मौलिक और अनूठी 
देन है। दूसरे क्रान्तिकारियों ने इसे स्वीकार नहीं किया है। इसलिए वे तकं- 
वितक में पड़ जाते हे । उनके चित्त में 'वा' न वा' इसीलिए आ जाता है कि 
कहीं शस्त्र भी लेना पड़े तो ! उन्होंने शस्त्र को विषम नहीं माना, पर हमारी 
सिद्धि की दृष्टि से शस्त्र विषम साधन है। वह हमारे साध्य के प्रतिकूल है। 


आहसा को क्रान्ति ही व्यावहारिक 
जागतिक परिस्थिति याने आज के अन्तराष्ट्रीय संदर्भ और मानव-जातिं 


की आकांक्षा के अनुरूप आज अहिंसा के सिवाय दूसरा साधन नहीं हो सकता। 
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दूसरी वात यह कि हमारी राष्ट्रीय परिस्थिति और आज की हमारी शक्ति या 
सामथ्यं जितनी है, उसकी दृष्टि से अहिसा की क्रान्ति ही व्यावहारिक क्रान्ति 
हो सकती है। 

'वैज्ञानिकता' भी अहिंसक क्रान्ति में ही हो सकती है। हमारे साध्य के 
अनुरूप साधन अहिसक क्रान्ति की प्रक्रिया के सिवा दूसरा हो ही नहीं सकता । 
हमारा साधन स्नेहमूलक भी होना चाहिए और स्नेहप्रवतंक भी । स्नेह में 
उसका मूल हो और उसके प्रयोग से स्नेह बढ़ता चळे, इस प्रकार का वह 
साधन होना चाहिए । 


आहसा के प्रकार में अन्तर 
अहिंसा के विभिन्न पहलू हे । पहला पहलू यह कि अहिसा एक सामाजिक 
मूल्य है। पुराने जमाने की अहिसा और गांधी को अहिसा में केवल मात्रा 
का अन्तर नहीं है, प्रकार का अन्तर है। दधीचि, शिवि की अहिंसा में और 
गांधी की अहिसा में प्रकार का भेद है। आज तक दुनिया मे अहिसा के जितने 
संस्थापक और प्रवतंक हुए, उनमे और गांधी मे सबसे बड़ा अन्तर यह है कि 
गांधी ने अहिंसा को राजनीतिक और आथिक क्षेत्र में दाखिल किया याने 
उसको समाजव्यापी बना दिया। 
इस देश के धर्मशास्त्री और वेदान्तशास्त्रियों ने मनुष्य के व्यक्तित्व की 
दो फाँके कर दी थीं। एक पारमार्थिक, दूसरी व्यावहारिक । आचरण में 
दो भेद हो गये। व्यक्तित्व में दो भेद हो गये। गांधी ने अपनी अहिसा को 
पारमाथिक मूल्य के साथ-साथ सामाजिक मूल्य में परिणत कर दिया, इसलिए 
उसने हमारे चित्त को फिर से समग्र बनाने की चेष्टा की। मनुष्य का व्यक्तित्व 
फिर से समग्र हो जाय, इसकी कोशिश उसने अहिंसा को सामाजिक मूल्य में 
परिणत करके की । 
आहिसा को ब्रत में परिणति 
जो अहिंसा एक सामाजिक मूल्य है, वह ब्रत में परिणत होती है । ब्रत 
में परिणत होने से मनुष्य के चित्त की शुद्धि होगी, उसके व्यक्तित्व का विकास 
होगा। इसलिए व्यक्तिगत मोक्ष तो होने ही वाला है। लेकिन व्यक्तिगत मोक्ष 
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आती है, तब व्यक्तिगत मोक्ष भी उसकी प्रेरणा हो सकती है। ये दो भिन्न 
प्रेरणाएँ नहीं हे । 

व्यक्तिगत मोक्ष अलग और सामाजिक मोक्ष अलग, एसी दो भिन्न-भिन्न 
सत्ताऐ मनुष्य के व्यक्तित्व में नहीं हो सकतीं । इसलिए जिन गुणों का अनुष्ठान 
मनुष्य अपने मोक्ष के लिए करता है, उन्हे जब वह सामाजिक मूल्य में परिणत 
-करने लगता है, तो व्यक्तिगत मोक्ष और सामाजिक मोक्ष, दोनों एक साथ 
चलते हें। उनमें विरोध की कल्पना नहीं होती। गांधी ने इस प्रकार सामाजिक 
मूल्य को एक व्रत मे परिणत कर दिया। यह हुआ अहिंसा का दूसरा पहलू । 

अहिसा का एक तीसरा पहलू है। सहयोग मं तो हम समझ सकते ह कि 
अहिंसा का सामाजिक मूल्य है, लेकिन क्या प्रतिकार में भी सामाजिक मूल्य 
के नाते अहिसा दाखिल हो सकती है ? क्या प्रतिकार अहिसक हो सकता है 
और वह एक सामाजिक मूल्य वन सकता है? वह एक मनुष्य का धामिक 
कतेव्य वन सकता है? सत्याग्रह की नीति और सत्याग्रह के सिद्धान्त के 
बारे में मनुष्य के स्वभाव की दृष्टि से, विज्ञान की दृष्टि से, क्रांति के साध्य 
की दृष्टि से, तीनों दुष्टियों से हम विचार कर चुके हे । अव और एक दृष्ट 
से अहिंसा का विचार प्रस्तुत है । 


सह-भोजन और सह-उत्पादन 


दूसरे के जीवन मं मदद पहुँचाने मं सह-भोजन आता है। भोजन को 
केवल एक व्यक्तिगत शरीर-घम माननेवाले, केवर व्यक्तिगत संयम को मानने- 
वाले तो इस मुकाम पर पहुँच गये थे कि जिस तरह से शौच आदि झरीर-धम 
है, वेसे ही भोजन भी एक शरीर-धम' है। शौच के लिए यदि आप किसीको 
निमन्त्रण नहीं देते, उसके लिए कुंकुम-पत्रिकाएँ नहीं भेजते, तो भोजन के 
लिए और विवाह के लिए उसकी क्या आवश्यकता है? यह एक तरह का 
अतिरेक है। इस तरह किसी सामाजिक मूल्य का विकास नहीं होता। हमें 
Fe यह्‌ है कि संयम तो अवश्य हो, लेकिन संयम हमें समाज-विमुख या 
क-विमुख न बनाये। अतः संयम का सामाजिक मूल्य यह. हुआ, कि में अपने 
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खाने से पहले दूसरों के खाने की फिक्र करता हूँ ।- इसमें संयम आ जाता है। 
दूसरे को खिलाऊंगा, तव खाऊंगा। इस तरह अहिंसा आ गयी। अहिंसा के 
साथ सह-भोजन आ गया । 

सह-भोजन मे अव हम एक कदम और बढ़ाते हें और वह है सह-उत्पादन। 
सह-उत्पादन अलग वस्तु है और स्वावलम्वन अलग । आजकल स्वावलम्बन 
का बोलवाला है। अपना कुर्ता मे बना लूँ, अपनी धोती में बना लूँ, अपना 
भोजन में पका लूँ, अपना जीना मे जी लूं, अपना मरना में मर लूँ-पह स्वावलम्बन 
नहीं है। यह हम स्वावलम्बन का गलत अर्थ समझ रहे हें। “स्वावलम्बन” 
शब्द सापेक्ष है। आज तक समाज में कुछ लोग परोपजीवी थे । दूसरों के 
श्रम पर जीनेवाले उन लोगों की प्रतिष्ठा समाज में थी। गुरुदेव रवि ठाकुर 
ने उन्हें बड़ा सुन्दर नाम दे रखा था--अवकाशभोगी।' इन लोगों के लिए 
स्वावलम्बन की नीति का प्रतिपादन किया गया। जो लोग परोपजीवी थे, 
दूसरे की मेहनत के भरोसे जीते थे, उनसे कहा गया कि “तुम अपना काम खुद 
नहीं करते हो, भला यह भी कोई जीना है ? एक दिन तुम कहोगे कि साँस 
लेने के लिए भी उपकरण मिल जाय, तो अच्छा है ।” मनुष्य को इतना 
परावलम्बी और परोपजीवी नहीं बनना चाहिए। हम परोपजीवी न बनें, 
पर हम सबको परस्परोपजीवी तो बनना ही है। परोपजीवन अलग वस्तु है, 
परस्परोपजीवन अलग वस्तु है। इसलिए मेंने सह-उत्पादन की वात कही। हमें 
केवल श्रमनिष्ठ ही नहीं वनना है, हमें समाज में उत्पादक परिश्रम की प्ररणा 
उत्पन्न करनी है। इसके बिना काम की प्रेरणा का सवाल हल नहीं होता। 


सह-उत्पादन का अर्थ 


सह-उत्पादन का अथं क्या है? मान ले, नारायण कातता है। घोतीः 
के लायक सूत उसने कात लिया। वह मेरे पास आकर कहता है यह सूत 
मेरा काता हुआ है। में धोती के लिए आपको यह देना चाहता ह । 

“तू क्यों देना चाहता है? तेरी अपनी घोती फटी हुई है। 

“आप यदि मेरे कते हुए सूत की धोती पहनेगे, तो मेरी आत्मा को अधिक 
संतोष होगा । ः - 
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यह्‌ 'सह-उत्पादन' कहलाता है। 'आप' और 'में' मिलकर काम करते 
हें, लेकिन 'मे' अपने लिए नहीं, 'आप' अपने लिए नहीं। 'में आपके लिए! 
और “आप मेरे लिए।' उसमें स्नेह की प्रेरणा आ जाती है। वह मनुष्य के 
लिए बहुत स्वाभाविक है। हमारे दिल बिगड़ गये हें। इसलिए हम समझते 
. हे कि यह बहुत असंभव चीज है। लेकिन दुनिया मे यह रोज होती है। नित्य 
के व्यवहार में होती है। इसके विना मनुष्य को चेन नहीं । शादी में कोई 
न आये, तो आपको अच्छा नहीं लगता और गमी में कोई न आये, तो भी 
आपको अच्छा नहीं लगता। सह-उदय जव तक न हो, तब तक दुःख का 
निराकरण नहीं होता। सह-उत्पादन का असली मतलव यह है कि में जितना 
उत्पादन कहे, वह अपने लिए नहीं, समाज के लिए करूँ। समाज का मूर्तरूप 
है पड़ोसी। में आपके लिए उत्पादन करता हूँ, आप मेरे लिए उत्पादन करते 
हे, तो फिर संग्रह की भावना का अपने-आप निराकरण हो जाता है । प्रबोध 
मेरे खाने के लिए केले लाता है और में चाहता हूँ कि वह मेरे साथ बैठकर 
खाये। हम एक-दूसरे से खाने का आग्रह करते हें। प्रबोध कहता है, “आप 
खाइये”, में कहता हूं, “भाई, तुम खाओ।” कया हम दोनों में से किसीको केले 
छिपाकर रखेने की प्रेरणा होगी? 
संग्रह को प्रेरणा क्यों होतो है? मनुष्य स्वाजित संपत्ति पर अपना 
अधिकार क्यों वतलाना चाहता है? उत्पादन वह अपने लिए करता है। 
समाज अव्यक्त है। अव्यक्त के लिए उत्पादन करने से मनुष्य के व्यक्तित्व का 
निराकरण हो जाता है। व्यक्तित्व का निराकरण होने से उसकी विभूति ही 
क्षीण हो जाती है। हमारा व्यक्तित्व व्यष्टि की विभूति है और समष्टि की 
विभूति समाज है। हर मनुष्य का व्यक्तित्व समाज की एक विभूति है। हम 
उसका निराकरण करना नहीं चाहते, उसका विकास करना चाहते हें। उत्पादन 
विभूति के विकास की प्रक्रिपा है। सारा का सारा हमारा व्यक्तित्व जिस-जिस 
क्रिया से प्रकट होता है, ऐसी एक प्रधान किया उत्पादन है। 
लोग कहते हे, “कला के लिए कला।” में भी मानता हैं, कला के लिए 
कछा। लेकिन मनुष्य आखिर कला अभिव्यक्त क्यों करता है? मेरे मन में 
चित्र है, मे उसे बाहर प्रकट क्यों करता हे? मूति मेरे मन में है, पर उसे में 
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अभिव्यक्त क्यों करता हूँ? जितनी भी अभिव्यक्ति होती है, वह सबकी सब 
दूसरों के लिए होती है। 


उत्पादन को प्रेरणा 


अभिव्यक्ति आगे चलकर अहंकार में जव परिणत हो जाती है, तो वह 
प्रदर्शनात्मक वन जाती है। फिर प्रसाधन और प्रदर्शन जीवन के उद्देश्य बन 
जाते हें। लेकिन प्रसाधन और प्रदर्शन से पृथक मनुष्य की अपने-आपको 
अभिव्यक्त करने की जो सामाजिक प्रेरणा है, उत्पादक परिश्रम, उत्पादन की 
प्रेरणा, उसका एक बहुत बड़ा अंग है। यह प्रेरणा मनुष्य में निहित है। हमने 
उत्पादन को अप्रतिष्ठित बना दिया है, इसलिए उत्पादन की प्रेरणा नहीं रही । 
किन्तु क्या शौक के लिए हम श्रम नहीं करते? आखिर 'हाबी' — 
क्या है? यही कि वढ़ईगिरी का काम पेट के लिए मत करो, शौक के लिए 
करो। पेट के लिए बगीचे में माली का काम मत करो, शौक के लिए काम 
करो। इसका यही मतलब हुआ कि वह प्रेरणा मनुष्य की स्वाभाविक प्रेरणा 
है। यह जो उत्पादन की प्रेरणा मनुष्य म॑ स्वाभाविक है, उसमें से उसके गुण 
का विकास होना चाहिए, उसकी सामाजिकता का विकास होना चाहिए। 
उत्पादन तो अवश्य अधिक होना चाहिए, लेकिन उसमें से उत्पादक का भी 
विकास होना चाहिए। 

जीविका से वृत्ति में परिवर्तन 

हम इतने वस्तुनिष्ठ बन गये हें कि मानव को भूल गये। जीविका के 
साथ-साथ मनुष्य की वृत्ति भी बदलती जाती है । यह परिवतंन किस प्रकार 
होता चलता है, उस पर हम एक दृष्टि डाल छें। 

लोग कहते हे कि किसी जमाने में मनुष्य शिकार करके जीता था । जब 
वह शिकारी रहा होगा और जब वह गाय आदि चरानेवाला चरवाह रहा 
होगा, तब के उसके जीवन में, जिस दिन उसने खेती शुरू की होगी, उस दिन 
इतना फक जरूर पड़ा होगा कि उसे अपने पड़ोसी का भरोसा करना पड़ा । 


जब तक पड़ोसी का भरोसा न हो, तब तक गाँव में कोई नहीं रह सकता और 
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खेती नहीं कर सकता। गाँव उनका बनता है, जो एक-दूसरे की सहायता का 
भरोसा कर सकते हे, नहीं तो एक-दूसरे के निकट कंसे रह सकते हें ? पड़ोस 
में खेती उन्हींकी हो सकती है, जो एक-दूसरे का भरोसा कर सकते हं । जान- 
वरों को डराने के लिए खेतों में 'मनई' या 'हौआ' होता है। वह आदमियों के 
लिए नहीं होता । याने विशेष आशंका पशुओं की ओर से होती है, मनुष्यों की 
ओर से उतनी नहीं होती। लोग कहते हें कि खेती के साथ मनुष्य की संस्कृति 
का आरम्भ हुआ । ऐसा इसीलिए हुआ कि पड़ोसी का विश्वास करना वहाँ 
से आरम्भ होता है। किसी एक जगह रहना और पड़ोसी का विश्वास करना 
वहाँ से शुरू हुआ, इसलिए मनुष्य के जीवन में उतना परिवर्तेन हो गया । 


पूंजीवाद का संदर्भ 


इसके बाद पूँजीवाद का संदर्भ आया । पूँजीवाद के संदर्भ का अर्थ है-- 
मनुष्य की कीमत कुछ नहीं, मनुष्य से वस्तु महँगी और पैसा सवका सिरमौर 
है। क्रान्ति इससे उल्टी है । मनुष्य सर्वोपरि, वस्तु सुलभ और पेसे का कोई 
स्थान न हो। सिक्के का चलन होगा या नहीं, यह विलक्ुल अलग सवाल है। 
सम्पत्ति का पेमाना, सम्पत्ति का नापर पसा न हो। पसे ने मनुष्य की तबियत 
केसी बदल दी, देखिय-- 
अदालत में एक मुकदमा पेश है। एक आदमी कहता है-- फला आदमी 
मेरी स्त्री का अपहरण कर ले गया!” 
“तुम क्या चाहते हो?" 
“में हरजाना चाहता हूं ।” 
उसे १०,००० रुपये मिल गये । 
दुसरा मुकदमा आया (-- हम मिल में काम करते थे, हमारा हाथ 
टूट गया । 
'तुम क्या चाहते हो ?” 
पाँच हजार रुपया हरजाना चाहता हूँ।” 
' तीसरा मुकदमा आया।-- हम वाजार में जा रहे थे, इसने हमें जूते मार 


शि = हुमारी आओ “र » 
इय, हमारी. इज्जत ले ली।' . 
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“तुम क्या चाहते हो?” 

“सात हजार रुपया हरजाना चाहते हें ।” 

पत्नी के वदले भी पेसा, अवयव के बदले भी पेसा, इज्जत के बदले भी 
पेसा ! भला कभी किसीने ऐसी कल्पना भी की थी कि पेसा जीवन में यह 
स्थान ले लेगा ! इज्जत के बदले पेसा आ गया, तो कल फिर भगवान्‌ के बदले 
पेसा, वोट के वदले पेसा, लोकशाही के वदले पेसा और आत्मा के बदले 
भी पेसा,--यह एक के वाद एक कम आ ही जायगा ! 

इस प्रकार जीविका-उपा्जन की पद्धति मनुष्य की वृत्ति को बदल देती 
है। इसलिए कि उत्पादन की पद्धति एसी हो, जिसमें से मनुष्य की मनुष्यता 
का विकास हो, उसके सामाजिक गुण का विकास हो । जो उत्पादन हो, वह 


एक-दूसरे के लिए हो। 


यन्त्रीकरण : प्रमापीकरण 


यंत्रीकरण जितना ज्यादा होगा, सामाजिक प्रेरणा उतनी ही कम होती 
चली जायगी । यन्त्रीकरण से मेरा मतलव केन्द्रीकरण ही है। यन्त्र की एक 
हैसियत है, एक विशेषता है कि वह सव चीजें एक-सी बनाता है । फौज को 
'हे लीजिये। फौज में यह सबसे अधिक देखने में आता है । बटन एकसे ! 
पोशाक एक-सी ! इसीको “चमूकरण', रेजिमंटेशन, कहते हं । प्रमापीकरण 
और 'चमकरण' में बहुत अन्तर नहीं रह गया। यन्त्र से प्रमापीकरण होता 
है। सब एक तरह के लोग हो जाते हें । एक यन्त्र में हजार जूते निकालने हूं, 
तो वे सब एकसे निकळेगे । इसलिए धीरे-धीरे मनुष्य मं एक प्रकार का 
यन्त्रीकरण आ गया। समाज में भी उसके परिणामस्वरूप यन्त्रीकरण होता है 
और जितना यन्त्रीकरण का विकास होता है, उतना सामाजिक गुणों का ह्लास 
होता है। यह पूर्णतः वेज्ञानिक सत्य है । 


बटन दबान का अथशास्त्र 


कल दिनकर भाई ने कहा था कि मार्क्स का भौतिकवाद और यान्त्रिक 
भौतिकवाद, यान्त्रिक जडवाद, ये दो भिन्न वस्तुएं हें। यान्त्रिक जड़वादियों 
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बड़ा सुन्दर नाम रख दिया गया है “स्वयंचालित'। याने अपने-आप काम होने- 
वाली प्रक्रिया । हर काम अपने-आप होगा। उसका चित्र भी बड़ा सुन्दर 
बनाया है। एक दफ्तर में चार लड़कियाँ बैठी हुई हें। वे चारों एक ही काम 
करती हें। वे बटन दवाती हे। एक लड़की के बटन दबाने से क्या होता है? 
चित्र निकल रहे हे । दूसरी लड़की के बटन दबाने से क्या होता है? दुनिया 
के नक्शे निकल रहे हें। तीसरी लड़की के बटन दवाने से क्या होता है? एक 
उपन्यास की प्रतियाँ निकल रही हे । चौथी लड़की के बटन दवाने से वया होता 
है? मेरी लिखी हुई चिट्ठी की प्रतियाँ बन रही हे । क्रिया एक ही है और 
परिणाम अलग-अलग हो रहा है । लोग बड़े खुश हे कि वस, एक सिं 'पेनर बोड' 
चाहिए, जिसमें पुश वटन' लगे हों। इसका नाम है—वटन दबाने का अर्थ- 
शास्त्र। इसमें कुछ नहीं करना पड़ता । खयाल यह था कि लोगों को केवल 
परिश्रम, गधा-मजूरी, से बचाने के लिए यंत्र आया । इसलिए यंत्र में सब प्रकार 
की प्रगति है, सांस्कृतिक विकास है। लेकिन अब कहाँ-से-कहाँ पहुँच गयी 
चीज ? अब सिर्फ बटन दबाने की ही जरूरत रही। 
मानवीय मूल्यों का हवास 
अव एक दूसरी युक्ति निकाली है कि बटन ही दबाना है, तो नारायण 
देसाई और प्रबोध चौकसी की क्या जरूरत है? बिजली का दिमाग बनाइये । 
हिसाव तो होता ही है मशीन से। जव हिसाव हो सकता है, तो क्या मशीन 
से वटन दवाना नहीं हो सकता ? रेलगाड़ियों का और ट्रेनों का कंट्रोल अगर 
स्वयंचालित मस्तिष्क से हो सकता है, तो बटन दवाना उससे क्यों नहीं हो 
सकता ? एसी दुनिया अगर बनी, तो उसका अन्तिम स्वरूप क्या होगा ? 
मनुष्य का व्यक्तित्व-विलीनीकरण होगा और आथिक केन्द्रीकरण होगा । 
एसी स्थिति में सत्ता का विकेन्द्रीकरण हो ही नहीं सकता। आधिक केन्द्रीकरण 
की परिणति तानाशाही में होने ही वाली है और लोकसत्ता की मृत्यु में उसका 
परिणाम निकलनेवाला है। इसमें मनुष्य के किसी भी सामाजिक गुण के विकास 


च 


की योजना नहीं है। संसार के वैज्ञानिकों का आधुनिकतम विचार यह है कि 
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केन्द्रीकरण यदि होगा, तो मनुष्य की सत्ता का और मानवीय मूल्यों का ह्लास 
होनेवाला है। इसलिए हमें यदि उत्पादन की पद्धति में यंत्रीकरण भी करना 
हो, तो यंत्रीकरण की मर्यादा को समझकर करना होगा। संयोजन में यंत्रीकरण 
के लिए भी यदि स्थान हो, तो इतनी योजना अवश्य होनी चाहिए कि उससे 
मनुष्य के सामाजिक गुणों का विकास हो। यही मनुष्य का सांस्कृतिक विकास 
कहलाता है। 

व्यक्तित्व-विकास के तीन प्रकार 


मनुष्य के व्यक्तित्व के विकास में तीन प्रकार के विकास आते हें। एक 
तो उसके गुण का विकास होना चाहिए, दूसरा, उसकी कला का विकास होना 
चाहिए और तीतरा, उसकी शारीरिक शक्ति का विकास होना चाहिए । 
मनष्य के शरीर की जो प्रतिकारक्षमता है, वह भी उसके परिश्रम से विकसित 
होनी चाहिए। ऐसा न हो कि वह बिलकुल मखमल और रेशम का जीव 
बन जाय। 

तो, व्यक्तित्व के विकास में तीन बातें हुई 

१. गुण का विकास होना चाहिए! यह “सांस्कृतिक विकास' कहलाता है। 

२. कला और कारीगरी का विकास होना चाहिए 

३. शारीरिक शक्ति का भी विकास होना चाहिए। कमः 
तो योजना हो कि वह उससे क्षीण न हो। 

उत्पादन और संजीवन 

तो उद्योग और परिश्रम में मनुष्य की रुचि भी होगी । 
जीवन के दो अलग-अलग भाग नहीं रह जायेंगे । 
उत्पादन और संजीवन में भेद अवश्य होगा, लेकिन आज दोनों कृत्रिम हं 
उत्पादन अपनी मर्जी का नहीं हैं इसलिए उत्पादन या उत्पादक मरिश्रम 
'स॒जा' है। जो काम अपनी मर्जी का नहीं होता, जो मोल के ld ह 
है, उसे 'मजदूरी' कहते हें और जो दूसरों की मर्जी के लिए बगरकाम 
जाता है, वह बेगार कहलाता है। इस तरह आज की मेहनत या तो मजदू. 
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१७४ Digitized by Arya Samaj सिचोदियिद्षसी९nna and eGangotri 


है या वंगार' है। जो अपनी मर्जी का काम है, जिसे हम 'संजीवन' 'मनो- 
विनोद' या 'दिलबहलावा' कहते हे, वह हमें अलग रखना पड़ता हैँ। इसलिए 
बहुत-सी कलाएं मनोरंजन के साथ चली जाती ह । वे उत्पादन में से निकल 
जाती हृ । उद्योग और कला में कोई सामंजस्य नहीं रह जाता। इसलिए 
कम्युनिस्ट देशों मं आज एक बड़ा भारी प्रश्‍न है--'काम में मनुष्य को आनंद 
केसे आये ?' और 'कलात्मक काम और श्रमात्मक काम का अंतर कंसे दूर हो ?' 
श्रमात्मक काम करनेवाले कुछ लोग केवल वटन दबाते हें, कलात्मक काम 
करनेवाले बटन बनाते हें। जिन दो-चार आदमियों ने मिलकर बटन खोजे 
और बनाये होंगे, उन्हींमें सिफ कला रह गयी और बाकी के मनुष्यों के 
व्यक्तित्व में कला का ह्वास होता चला जाता है। | 

मेरे अक्षर खराब हे, नारायण जल्दी लिख लेता है, वह कुछ अच्छे, वड़े, 
अक्षर लिखता है। मुझे बड़ी ईर्ष्या होती है। में उसके जैसे अक्षर तो बनाने 
की कोशिश नहीं करता । कहता हूँ कि शिविर में एक नियम यह होना चाहिए 
किःबगेर टाइपराइटर के कोई लिखे ही नहीं । तो मेरे और नारायण के अक्षर 
एक-से हो गये। जितने उसके अच्छे, उतने मेरे अच्छे । कारण, अक्षर एक 
ठप्पे के हो गया। अव मेरी उंगलियों की कोई आवश्यकता नहीं रह गयी । 
थोड़े दिनों के बाद टाइपराइटर पर चलाने के लिए एक ही उंगली रह जाय 
औरं वाकी चार उँगलियाँ गल जायें, फिर भी कोई बहुत ज्यादा नुकसान 
होनेवाला नहीं है। एक उंगली की आवश्यकता है, तो एक उंगली रहे। दुसरी 
उंगलियों की जरूरत नहीं रह जायगी । 


यंत्र से कला का विकास असम्भव 
कला का विकास यंत्र से हो नहीं सकता। शिक्षण-संस्थाएँ चलानेवाले 
जानते हं कि कला के विकास को यदि: उत्पादन के साथ जोड़ना है, संयोजन 
के साथ यदि शिक्षण को जोड़ देना है, तो उत्पादन का उपकरण ऐसा होता 
चाहिए, जिससे मनुष्य की कला का विकास हो। उसके शारीर में जितनी 


कलात्मकता है, उसका विकास हो। गांधी और विनोबा के विषय में कुछ 
लोगों ने यह माना था कि ये विज्ञान के विरोधी हू, यंत्र के विरोधी हे । पर 
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एसी बात नहीं है। मानवीय मूल्य की स्थापना को इन लोगों ने अपना प्रधान 
उद्देश्य माना है। इसलिए यंत्र को वे मनुष्य की जगह नहीं लेने देंगे। आज 
लोक-संख्या का प्रश्‍न वार-वार आता है । पर, जितना-जितना यंत्र मनुष्य 
की जगह लेता चला जायगा, उतना-उतना यह प्रत अधिक तीब्र होनेवाला 
है। लोगों ने एक बार विनोवा से पूछा था कि “यन्त्र से तुम्हारा क्या बिगड़ता 
है?” तो उन्होंने जवाब दिया, “जवाहरलालजी से मेंने एक दफा कहा था 
कि आप संयोजन कीजिये, सवको खाना दे दीजिये, सबको पीने के लिए शरबत 
और चाय दीजिये और वचे हुए समय में खेलने के लिए ताश भी दे दीजियें। 
इतना यदि आप कर सकते हें, तो कीजिये ।” यन्त्र यदि इतना कर भी ले, 
तो वह मनुष्य को मार देगा, मनुष्य की जगह ले लेगा, मनुष्य के व्यक्तित्व को, 
मानवीय मूल्यों को समाप्त कर देगा। 


पशु-शक्ति का भो विकास हो 

विज्ञान से मूल्य की स्थापना हो ही नहीं सकती । यह विज्ञान की मर्यादा 
है। विज्ञान परिस्थिति में परिवर्तत कर सकता है, लेकिन जिसे भावरूप मूल्यों 
की स्थापना कहते हे, वह विज्ञान से हो ही नहीं सकती । उत्पादक परिश्रम 
के विषय में हमारी पहली माँग इतनी ही है कि यन्त्र को यदि दाखिल करना 
हो, तो उसे तभी दाखिल किया जाय, जब उत्पादन का साधन और पद्धति 
ऐसी हो, जिसमें मनुष्य को शक्ति का उपयोग हो, कला का विकास हो। 
दुसरी बात यह कि पशु की शक्ति का उपयोग और विकास भी हो। 

लोग कहते हे कि गांधीवाले अवंज्ञातिक हो गये हें। वे इसका एक 
मजेदार उदाहरण भी देते हें। कहते हें कि ये लोग मोटर की जगह बैलगाड़ी 
को लाना चाहते हें। उनकी मोटर वैज्ञानिक है, क्योंकि मनुष्य ने बनायी है 
आर बैल अवैज्ञानिक हो गया, क्योंकि उसे भगवान्‌ ने बनाया है ! 

नतीजा यह हुआ है कि बैर और घोड़े हमारे जीवन में से धीरे-धीरे 
निकलते चले जा रहे हें। . A 

_ मानव की दोहरी सत्ताए 
एक बार एक बड़े आदमी ने हमें चाय पीने के लिए बुलाया । उन्होने 
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हमसे कहा कि “संविधान में ही गोहत्या-बंदी आ जानी चाहिए। एसा नहीं 
होगा, तो हम उपवास करेंगे ।” में तो पक्ष में ही था । मेने कहा, “आप ठीक 
कह रहे ह, गोहत्या का प्रतिबंध करानेवाला कानून वन ही जाना चाहिए ।” 
लेकिन हमारे एक मुंहफट मित्र खड़े होकर कहने लगे, “लेकिन आप तो डालडा 
के कारखाने चलाते हं?” 

कहने लगे, “में गाय के घी-दूध के सिवा कुछ नहीं खाता हेर” 

मित्र ने कहा, “हाँ, यह तो आप करते ही हं। खादी के सिवा आप कुछ 
नहीं पहनते और कपड़े की मिले चलाते हें। गाय के घी-दूध के सिवां और कुछ 
नहीं खाते और डालडा के कारखाने चलाते हें! बिलकुल भारतीय संस्कृति 
के अनुरूप काम ! आप बहुत ठीक करते हे !” 

एसी व्यावहारिक और पारमार्थिक, दो अलग-अलग सत्ताएं उसके 
व्यक्तित्व मं दिखाई देती थीं । 


आथिक संयोजन और पशु 


आथिक संयोजन मे जिस पशु के लिए स्थान नहीं होगा, उस पशु का 
संरक्षण कानून ही नहीं, विधाता भी नहीं कर सकता। आज मनुष्य की हत्या 
का निषेध है। गांधी की हत्या जिसने की, उसे भी फाँसी को सजा हुई, एक 
भिखारी की हत्या जो करेगा, उसे भी फाँसी की ही सजा मिलेगी। मनुष्य के 
जीवन का समान मूल्य कानून ने मान लिया है। लेकिन क्या इस देश के भूखे 
और नंगे आदमी को वह कानून बचा सका है? कानून ने मनुष्य को अवध्य 
करार दिया, लेकिन उसे भी कानून नहीं जिला सका। आथिक संयोजन में 
जिस दिन पशु हमारे जीवन में दाखिल हुआ होगा, उस दिन मनुष्य ने एक 
बहुत बड़ा सांस्कृतिक कदम उठा लिया। उसके जीवन का विकास हुआ। 
हम जो यह कहते हे कि गाय इस देश में अवघ्य रहनी चाहिए, और कानून से 
भी अवध्य रहनी चाहिए, उसका मुख्य कारण यही है। अब तक मनुष्य 
ही हमारे जीवन में शामिल थे। एक मनुष्येतर प्राणी को हमने अपने जीवन 
म शामिल किया और केवल घमं में संकेत नहीं रखा, प्रत्यक्ष व्यवहार में, 
आथिक क्षेत्र मे भी हमने उसे स्थान दे दिया। आथिक क्षेत्र में जो जानवर 
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नहीं रहेगा, उसे कौन बचायेगा ? जैसे, बकरे को कोई नहीं 
के सांडों का बुरा हाल है। ई नहीं वचा सका । काशी 


एक-एक पशु की समाप्ति 


मनुष्यों को अवध्य करार दिया, यह बहुत अच्छी बात है। उसके बाद 
एक मनुप्येतर प्राणी को अवध्य करार देने का हमने जो सांस्कृतिक कदम 
उठाया है, उसके साथ कानून भी कदम मिला छे। लेकिन वह प्राणी, वह जीव, 
तब तक नहीं जी सकता, जब तक आथिक संयोजन में उसका स्थानन हो। 
` मोटर-साइकिल और साइकिल के आते ही घोड़ा चला। आज फौजों में भी 
घोड़ा नहीं है। हमारे जीवन में से वह जा रहा है। राजस्थान में ट्रॅक्टर आये 
और मोटर-साइकिलें आयीं, और ऊंट जाने लगा । हाथी तो पहले से ही बेचारा 
शौक का जानवर था । 

अभी उत्तर प्रदेश में एक शिविर में गया था। एक व्यक्ति से पूछा कि 
“अब आप घोड़ा नहीं रखते?” तो बोले, “घोड़ा अब नहीं रख सकते, सिर्फ 
हाथी ही रख सकते हृ ।” मेने कहा, “यह तो आप उल्टी ही बात कर रहे हें ? 
अगर घोड़ा ही आप नहीं रख सकते, तो हाथी कंसे रख सकते हे?” 

बोळे, “घोड़े का खर्च बहुत है।” : 

मैंने पूछा, “हाथी का खर्च नहीं होता?” 

“नहीं, हकीकत यह है कि जब कहीं किसीकी.- बारात होती है, तब हम 
उसे किराये पर दे देते हैं । हमें एक बारात के २५ रुपये मिल जाते हें। महावत 
का भी खर्चे निकल आता है और हाथी का भी ।” 

इस तरह हमारे सामाजिक जीवन में से एक-एक पशु समाप्त हो रहा है। 
जो लोग यह कहते हें कि यह विज्ञान की प्रगति है, यह संस्कृति की प्रगति है, 
वे हमें धोखे में डाल रहे हें। इसमें न सांस्कृतिक प्रगति है, न वेज्ञानिक प्रगति 
है। इसलिए हमारे आथिक संयोजन में पशु का भी स्थान होता चाहिए। 

अतः यंत्रों के विषय में इतनी ही शतं है कि उत्पादक उद्योग से मनुष्य के 
गुण का, मनुष्य की कारीगरी का, मनुष्य की कला का और मनुष्य की शारीरिक 


शक्ति का उपयोग और विकास होना चाहिए। कम-से-कम इनके साथ उसका 
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अनुवन्ध होना चाहिए। दूसरी वात, उत्पादन की पद्धति और उत्पादन के 
उपकरण एसे होने चाहिए कि पशु की शक्ति का सम्पूर्ण उपयोग हो, पशु की 
कला और गुणों का सम्पूर्ण विकास हो। 


गुण-विकास के लिए उत्पादन 


अब इसमें एक वात हमें और जोड़ देनी है। वह यह कि उत्पादन एक- 
दूसरे के लिए हो, सामाजिक गुणों का विकास होने के लिए हो। हमारा समाज 
समन्वयात्मक होगा, व्यवसायात्मक नहीं । इसमें आपके ब्रतों में से तीन वाते 
आयीं। एक तो शरीर-श्रम आया, दूसरा स्वदेशी का ब्रत आया और तीसरा 
असंग्रह अप्रत्यक्ष रूप से आया। सह-उत्पादन होगा और उत्पादन यदि एक- 
दूसरे के लिए होगा, तो संग्रह की प्रेरणा उसमें से निकल जायगी। 


चलन का भशन 


यहाँ हम चलन-सिक्के या पसे के प्रश्‍न पर भी संक्षेप में विचार कर लें। 

पैसा वस्तु का प्रतीकात्मक प्रतिनिधि है। पेसे का अर्थशास्त्र में मूलभूत 
स्थान यह है कि पेसा जिस अनुपात में वस्तु का प्रतिनिधि होगा, उस अनुपात 
में उसका मूल्य होगा। दुनियाभर की सरकारों के नोट इकट्ठ हो जायें, तो 
वे सारे-के-सारे नोट मिलकर भी रोटी का एक टुकड़ा नहीं बना सकते। पेसे 
की यह मर्यादा है। दो अनुत्पादक वस्तुएं हे--तलवार और तिजोरी! 
तिजोरीवाला तिजोरी वना नहीं सकता, रखता है। तलवारवाला तलवार 
से काटता है, लेकिन कोई तळूवारवाला तलवार नहीं बना सकता। ये दोनों 
के दोनों अनुत्पादक हं। पेसा जब तक वस्तु का .प्रतीकात्मक प्रतिनिधि होगा, 
तब तक पेसे का मूल्य है। जिस दिन पेसा कम या अधिक मात्रा में वस्तु की 
जगह लेता है, उस दिन पेसा अपने में सौदे की वस्तु वन जाता है। इसे आज 
आप चलन का भाव कहते हें। रुपयों का, डालर का भी भाव जब होता है, 
तव वह पेसा पेसा रहा या वस्तु हो गया? रुपये का भी भाव जब होने 
लगता है, तब सिक्के और सौदे की चीज में फर्क ही क्या रह गया? उसका 
भी तो आव होने लगा, वह नाप नहीं रहा। याने विनोबा जैसे मजाक में 
कहा करते ह, थर्मामीटर में भी तापमान रहने लगा। | 
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चलन केवल विनिमय का संकेत है। वह विनिमय का साधन है। वह 
जिस अंश में वस्तु का प्रतीकात्मक प्रतिनिधित्व करता है, उसी अंश में उसकी 
कीमत रखी जाती है। उसे विनिमय का माध्यम और वस्तु का प्रतीकात्मक 
प्रतिनिधि वनना होता है। वस्तु की जगह वह नहीं ले सकता। 

लोगों ने गांधी से भी पूछा था और अब विनोवा से भी वे पूछते हैं कि 
“क्या आपका मतलव यह है कि वस्तुओं का विनिमय हो जायगा और वस्तु- 
विनिमय का कोई माध्यम नहीं होगा?” वस्तु-विनिमय चीजों की अदल- 
बदल को कहते हेँ। मने जूता बनाया और आपके पास आया । आप कहते 
हं कि “हमं तो जूते की जरूरत ही नहीं है।” में कहता हूँ कि “मुझे कपड़े 
की जरूरत है ।” आप कहते हं--“मुझे जूते की जरूरत नहीं है, तुम्हें कपड़े 
की जरूरत है, तो में क्या करूँ ? तुम्हारा जूता में नहीं ले सकता ।” इसी 
आपत्ति को लोग हमारे सामने वार-वार रखा करते हें। 

सर्वोदय-समाज में कांचन-मुक्ति 

सर्वोदय-समाज में कांचन-मुक्ति की जो कल्पना है, वह वस्तु-विनिमय 
को कल्पना नहीं है। हम विक्रय और विनिमय, दोनों को समाज से उठा देना 
चाहते हे। गांधी कहता है कि श्रम विनिमय की वस्तु ही नहीं रहेगा। परिश्रम 
के बदले म॑ कोई कुछ नहीं लेगा । मेहनत का बदला कुछ नहीं । उत्पादक 
परिश्रम का बदला कुछ नहीं । बदले के लिए वस्तु नहीं वनंगी । वस्तु आव- 
इयकता के लिए बनेगी । 

मान लीजिये, आपका गाँव किसानों का गाँव है। उसमे जूतों की ज्यादा 
जरूरत है, कुरतों की कम। इसलिए जूते ज्यादा बनते हें, कुरते कम बनते 
हैं। ऐसी हालत में जिसका जूते पर अधिकार है, उसे ज्यादा मिलेगा और जो 
कुरते बनाता है, उसे कम मिलेगा। आज वस्तु का उत्पादन माँग के अनुसार 
होता है। वस्तु का मूल्य माँग के पीछे-पीछे चलता है। परन्तु सर्वोदय-समाज 
में वस्तु आवश्यकता के लिए बनेगी, विनिमय के लिए नहीं । जितने जूतों की 
आवश्यकता होगी, उतने जूते चमार वनायेगा। जितने कुरतों की आवश्यकता 
होंगी, उतने कुरते दरजी बनायेगा। दरजी ने कुर्ते बना दिये, चमार ने जूते 
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बना दिये। दोनों की आवश्यकताएं पूरी होनी चाहिए। इसके लिए आप 
एक प्रतीक रख देंग। अब वह आपकी चिट्ठी हो या कौड़ी हो या प्रत्यक्ष श्रम 
से उत्पन्न कोई वस्तु हो, श्रमजन्य वस्तु हो, यह तो समाज की उस समय की 
परिस्थिति पर निर्भर रहेगा। लेकिन वस्तु एसी होनी चाहिए कि जिसका 
संग्रह न हो सके। विनिमय का माध्यम एसा होना चाहिए कि जो अपने में 
संग्रह की वस्तु न बने। पंसा जिस दिन संग्रह की वस्तु बन गया, उस' दिन 
पेसा चलन नहीं रहा, पेसा संपत्ति बन गया। हम इतना ही चाहते हे कि 
चलन चलन रहे, चलन संपत्ति न वने, चलन संग्रह की वस्तु न बने । यह 
बहुत मजे में हो सकता है।* ००० 


*विचार-शिविर में २४-८-५५ का प्रातः पवन ] !, प 
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छोटे मालिक और कान्ति ie; 


जिनको क्रांति में हिस्सा लेना है, उनके सामने दो बातें साफ होनी चाहिए । 
एक तो यह्‌ कि अव इससे दूसरा कोई अच्छा रास्ता नहीं है। और दूसरी यह कि 
कांति यदि सफल हो जाय, तो आज की हमारी जो हालत है, उससे हमारी 
हालत कुछ अच्छी ही रहेगी। 

जो लोग भूमिहीन हें, उनके वारे में हम कह सकते हें कि यह बात ठीक 
रागू होती है। भूमिदान में उन्हे जमीन मिल जायगी। आज का उनका 
जो सामाजिक रुतवा है, वह कल ठीक हो जायगा । लेकिन जो छोटे-छोटे 
भूमि-मालिक हैं या छोटे-बड़े भूमि-मालिक हूँ, उनके लिए यह चीज कसे लागू 
होती है? यह वात हमारे सामन विचार के लिए रखी गयी है। 


आमूलाग्र परिवर्तन वांछनीय 


हम आज सामाजिक प्रगति में एक एसे मुकाम पर पहुँच गये हे कि आज 
की स्थिति जैसी है, वेसी नहीं रह सकती। इसे तो बदलना ही होगा । प्रश्‍न 
है कि इसके वदळने की दिशा क्या होगी ? इसके बदलने की दो दिद्याएँ दो 
तरह के लोगों ने हमारे सामने रखी हें। सबको यह अवसर दे दो कि हरएक 
अपनी-अपनी पूरी ताकत लगायें और अपनी स्थिति सुधार ले । याने जो जितना 
कमा सके, वह उतना कमा ले, ऐसा अवसर हरएक को दे दो । समाज में आज 
तक इसका प्रयोग हुआ। इसे हमने 'प्रतियोगिता' कहा, होड़ कहा । इसका 
नतीजा यह हुआ कि कुछ लोग बहुत आगे निकल गये। जो आगे निकल गय, 
होड़ में जीत गये। फिर वे सौ में से दस ही क्यों न हों ! का गये 
और कुछ लोग होड़ में पीछे रह गये। वे किसी समय प कारण 
पीछे रह गये और फिर एक डौ जो पीछे रहे, सो रहे। फिर आगे निकलना 
बहुत मुदिकिल हो गया, ऐसी परिस्थिति बनी । अतः आज की परिस्थिति में . 
आमूलाग्र परिवर्तन करना अनिवाय हो गया है । इसलिए क्रांति के सिवा 
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दूसरा कोई चारा नहीं रह गया। आज जो क्रांति हमें करनी है, वह सवके 
हित की होगी, सवके लाभ की होगी। 

अब इसमें जो सवसे नीचे हुं, उस आदमी का लाभ तो समझ में आता है।. 
लेकिन जो बीच में हें, जो बिलकुल ऊपर भी नहीं हें और बिलकुल नीचे भी नहीं 
ह, एसे जो छोटे-छोटे मालिक हूँ, इनकी समस्या हमारे सामने सबसे बड़ी 
समस्या है। वर्गों का आज का जो नक्शा है, वह नक्शा ही एसा है कि सौ में 
गेर-मालिक दस होंगे, बड़े मालिक दस होंगे और वाकी के सव छोटे-छोटे 
मालिक हं । 

छोटे मालिकों की स्थिति 


इन छोटे मालिकों की स्थिति क्या है? छोटी मालकियत अपने में पर्याप्त 
नहीं हे। यदि हरएक छोट मालिक की मारूकियत उसके अपने लिए पर्याप्त - 
होती, तो आज समाज में हमें जो असंतोष दिखाई देता है, वह दिखाई नहीं देता । 
आज छोटे-छोटे किसानों की क्या हालत है? यही कि जिसके पास तीन- 
चार एकड़ जमीन है, उसकी यह कोशिश रहती है कि जमीन बढ़े । उन लोगों 
को हमे यह समझाना है कि तुम्हारे पास जितनी मालकियत है, वह माल- 
कियत आज तुम्हारे लिए काफी नहीं है। इससे ज्यादा मालकियत अगर 
तुम चाहते हो, तो उसे हासिल करने की कोशिश में समाज में फिर प्रतियोगिता 
आयेगी। अभी तक प्रतियोगिता का जो नियम जारी रहा है, वही समाज में 
चलता रहेगा और आज की समाज-रचना को, जिसे आप बदल देना चाहते 
ह, उसे बदलने म॑ न हमें सफलता मिलेगी, न आपको । बड़े मालिक को हम 
समझाते हें कि बड़ी मालकियत अब रहनेवाली नहीं है, क्योंकि बड़ी माल- 
कियत तो इन छोटे मालिकों के और मजदूरों के भरोसे चलती है। बड़े - 
मालिक की माळकियत उसके अपने भरोसे पर नहीं चलती । 
अक्सर यह देखने में आता है कि बड़ा मालिक छोटे मालिक से यह कहता 
है कि “माळकियत जायगी, तो सिफं मेरी थोड़ी ही जायगी, तेरी भी तो जायगी। 
मेरे १०० एकड़ जायेंगे, तो तेरे १० एकड़ भी जानेवाले हं!” और वह डरता 
' है कि “मेरे दस एकड़ जायेंगे, तो क्या होगा ?” सौ एकड़वाला कहता है कि. 


“दस एकड़ वचाना है न ? तो हम सव मालिक-मालिक एक हो जाये।” : 
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सवाल है कि आखिर वे कंसे समझेंगे कि क्रांति सफल होने के वाद हमारा 
लाभ होगा ? प्रायः देखा जाता है कि मालिक चाहे एक एकड़ का हो, चाहे 
सौ एकड़ का, जव मौका आता है, तव सब मालिक एक हो जाते हे। अव हम 
करना यह है कि गर-मालिक और छोटे मालिक, इन दोनों को एक-दूसरे के साथ 
मिला दे । छोटे मालिक और गैर-मालिक यानी भूमिहीन और छोटे किसान, 
इन सबको एक-दूसरे से मिला देने की प्रेरणा कहाँ से आयेगी ? उन्हें हम कैसे 
वतलायेंगे कि क्रान्ति यदि सफल हो जायगी, तो आज की तुम्हारी जो हालत 
है, उससे तुम्हारी हालत अच्छी होनेवाली है? ग्रह वात हम उनके सामने कैसे 
रखे? हमारे सामने अव इतना ही सवाल रह जाता है। 


ढाँचा बदलना आवइयक 


सबसे पहली वात उन्हे हम यह समझाते हें कि आज तुम्हारे पास जितनी 
मालकियत है, क्या वह मालकियत तुम्हारे लिए काफी है? आज की तुम्हारी 
मालकियत बढ़ेगी, तो तुम्हारे जैसे जो दुसरे छोटे मालिक हे, उनकी भी माल- 
कियत बढ़ सकती है। लेकिन इसका नतीजा यह होगा कि कुछ छोटे मालिक 
गेर-मालिक बनेंगे, तभी इन छोटे मालिकों की मालकियत बढ़ेगी । केवल 
बड़े मालिकों की मालकियत खतम हो जाने से छोटे मालिकों की मालकियत 
नहीं बढ़ती है। 

एक दफा वेतन-आयोग ने मुझसे पूछा, तुम क्या करना चाहते हो ?” 
मैने कहा--“यही कि बड़े-बड़े लोगों की तनख्वाहें कम कर दी जायें।” 

“कितनी तनख्वाहं चाहते हो?" 

मेने कहा, “कम-से-कम सौ रुपया रखो, ज्यादा-से-ज्यादा हजार रुपया 
रखो । इससे ज्यादा जिसकी तनख्वाह हो, उसे कम कर दो और बाकी के 
लोगों को बाँट दो । हजार से ज्यादा पानेवाले कितने हें?” तो सारे प्रान्त में 
कोई २५-३० लोग ही निकले। उनकी तनख्वाहें बाँटने से इनकी तनख्वाहें 
बढ़ नहीं सकती थीं । इसलिए आज की नौकरियों की तनस्वाहों का ढरां ही 
आमलाग्र बदलना पड़ेगा, यह बात सबके घ्यान में आगयी। : न 


: स्कूल के मारही और मेहतड़ों दोनों ने हड़ताल की कि हमारी तनस्वाहें 
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बढ़ जानी चाहिए। मुझसे सरकारी अधिकारियों ने सलाह ली कि “तुम होते, 
तो क्‍या करते ?” 

मेंने कहा कि “में होता, तो कुछ ऐसा काम करता कि आप मुझे महमूद 
तुगलक कहते ! ” 

पूछा---सो केसे ? ” 

मेने कहा कि “इन मास्टरों में से एक को में म्यूनिसिपेलिटी का अध्यक्ष 
वनाकर कह देता कि अब तुम तनख्वाह बढ़ा दो। मेहतरों की हड़ताल होती, 
तो एक मेहतर को उपाध्यक्ष वनाकर उनसे कहता कि अब तुम दोनों मिलकर 
तनख्वाह बढ़ाओ। तब वे कहते कि इस म्युनिसिपेलिटी का ढाँचा ही बदलना 
चाहिए।” आज म्युनिसिपेलिटी की जेसी रचना है, जिस तरह से हमें तनख्वाहें 
दी जाती हे, ये सारी रचनाएँ ही हमें बदलनी होंगी । 


सालकियत का बेंटवारा हो 


आज छोटे मालिक के मन में यह स्वप्न है, उसे यह आशा है कि में अपनी 
मालकियत को आज के समाज में बढ़ा सकता हं। उसे यह समझा देना है कि 
तेरी ( सभी छोटे मालिकों की ) मालकियत तो बढ़ ही नहीं सकती और जिन 
छोटे मालिकों की मालकियत बढ़ेगी, उसके कारण आज जो छोटे मालिक हं 
वे गेर-मालिक बनते चळे जायेगे। वे अगर गेर-मालिक बनते चले जायेंगे, 
तो तेरे मन में जो झगड़ा है, वह सारे समाज के मन में पैदा हुए बिना नहीं 
रहेगा। इसलिए तुझे अपनी छोटी माळकियत दूसरे छोट मालिकों के साथ 
मिला देनी चाहिए और गैर-मालिकों को अपनी छोटी माळकियत में शामिल 
कर लेना चाहिए। आज की तेरी जो हालत है, उससे कहीं बेहतर हालत हो 
सकती है। आज तो तेरी मालकियत निर्वाह के लिए भी काफी नहीं है, लेकिन 
उस दिन जब सारी छोटी मालकियतं मिळ जायेगी, तो सबका मिलकर जो 
उत्पादन होगा, उसके वितरण में आज की अपेक्षा अधिक न्यायसंगत वितरण 
की योजना बन सकती है। आज तो अपने लिए केवल तू ही जिम्मेवार है, उस 
दिन सब सवके लिए जिम्मेवार हो सकते हेँ। इस प्रकार की एक प्रेरणा छोटे 
माछिकों के भन में हम पैदा करते हुं और मेरा अपना अनुभव है कि पढ़े-लिखे 
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लोगों को यह समझने में भले ही थोड़ी-वहुत दिक्कत हो, गाँव के आदमी जो 
छोटे मालिक हे, छोटे किसान हे, उनकी समझ में हमारी वात बहुत जल्दी 
आ जाती है। 


कन्ति के अनुकूल भूमिका 


गरीव आदमी और छोटा किसान जमाने की आकांक्षा के कारण इतना 
तो जरूर समझ लेता है कि इस क्रांति मं कोई एसी बात है, जिससे मेरे साथ 
जो छोटे मालिक हे, वे आज से अच्छी हालत में रहनेवाले हे। अपनी, या हरएक 
की अपनी-अपनी, हालत आज या कल अच्छी होगी, यह प्रेरणा कम होती है, 
अधिक प्रेरणा यह होती है कि जिस वगं में मे रहता हूं, मेरे जैसे जो दूसरे आदमी 
हें, उनकी कल क्या हालत होगी ? इसका विचार जव मनुष्यों के मन में पैदा 
होता है, तव क्रांति के लिए अनुकूल भूमिका और अनुकूल संगठन' उत्पन्न 
होता है। हरएक व्यक्ति जब अपना ही अपना विचार करता है, तो उसमें 
से क्रांति नहीं होती। क्रांति तव होती है, जब हर आदमी अपने साथ अपने-जेसे 
दूसरे आदमियों का विचार करता है और वह इसलिए करता है कि सवको 
मिलकर एक-दूसरे का संरक्षण करना है। एक दिन सारे रिवशेवाले एक हो 
जाते है, सारे टाँगेवाले एक हो जाते हें, सारे मालिक एक हो जाते ह और 
इसलिए एक हो जाते हें कि उनमें एक प्रकार की समानता होती है। छोट 
मालिकों में यह जो समानता है, उसके आधार पर हम उन्हें समझाते हे कि आज 
तुम छोटे मालिक हो, लेकिन छोटे मालिकों में भी छोटे-बड़े हे ही। छोटों में 
भी जो छोटे-बड़े हें, उन सबको समान बनाने का इसके सिवा कोई दुसरा 


रास्ता नहीं है। 
समाज में ही कान्ति हो 


कुछ भूमिहीन मजदुर आज ऐसे हें, जिन्हें दिन में दो-दो, तीन-तीन रुपये 
मिल जाते हें! वे हमसे कहते हें कि हमें तो आज महीने में १०० रुपय मिल 
जाते हे और तुम्हारी जमीन आयेगी, तो मेहनत-मशवकत भी करो और इसके 
बाद भी वडी मद्किल से जो उपज होगी, वह १०० रुपये महीने के वराबर 
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तो होगी ही नहीं । इसलिए हम जमीन नहीं चाहिए। हम तो नागपुर में 
रिक्शा चलाते हें, वही अच्छा है । 
एसे मजदूर को समझाना बहुत मुश्किल हो जाता है। उसे यह समझाना 
पड़ेगा कि इस रिक्शे का आज जो किराया तुझे मिलता है, वह किराया कितने 
दिनों तक मिलता रहेगा ? यह किराया देनेवाले लोग समाज में कितने दिन 
रह सकेंगे और उनकी तनख्वाहों की कितनी निर्रिचतता है? ये सारी बातें 
जब हम उनके सामने रखते हें, तब रिक्शावालों के यूनियन में पहले तो रिक्शे 
का किराया बढ़ने की माँग होती है और उसके बाद यह माँग होती है कि इस 
समाज में ही क्रांति होनी चाहिए। 
आज रिक्शावालों की यूनियन का कहना है कि जव तक ताँगे चलेंगे, तब 
तक हमारा काम नहीं चलेगा। किसान कहता है, “अनाज सस्ता हो गया, हम 
मर गये ” । मजदूर कहता है, “अनाज सस्ता हो गया, हम तर गये” | इस तरह 
के अन्तविरोध सिफ अमीरों और गरीबों के ही वीच में, मालिकों और मज- 
दूरों के ही बीच में नहीं हें। पूंजीवाद के कारण, प्रतियोगिता के कारण, जितने 
अन्तविरोध हुँ, वे समाज के अन्तिम स्तर तक, छोटे-से-छोटे स्तर तक चले गये 
हैं। उनको हम उन्हींकी ही भाषा में समझायें और अव तक का अनुभव यह है 
कि उनकी भाषा में हम यह बात उन्हें समझा सकते हुं । इस देश का आदमी 
बहुत चतुर है। विनोवा हमेशा कहते हें कि हमारे देश का आदमी तो एसा 
है कि वह ब्रह्म और माया को समझता है। फिर वह भला यह नहीं समझ 
सकेगा कि गरीबी किस तरह से खतम होती है, अमीरी किस तरह से खतम 
होती है? जड़ की वात, मूल वात बड़ी जल्दी उसकी समझ में आ जाती है। 
उसे समझाने के लिए हम नेतिक और सांस्कृतिक प्रेरणा का भी उपयोग कर 
सकते हे। विनोबा तो धामिक प्रेरणा का उपयोग कर ही रहे हेँ। देहाती के 
दिल में आकांक्षा के अनुरूप क्रांति की प्रेरणा जितनी होती है, उतना क्रांति 
का संदेश वगर भाषा के भी उनकी समझ में बहुत जल्दी आ जाता है।* 
—— 2001021 025 32020: ७ ७ ७ 
` श्री मनुभाई पंचोली और श्री वजुभाई शाह के प्रइनों के उत्तर में २४-८-५५का | 
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हमारा मूळ सिद्धान्त है--भेद से अभेद की ओर जाना। भेद से अभेद 
की ओर जाने का आरम्भ ममता ( ममत्व ) से होता है और उसका पर्यवसान 
तादात्म्य में होता है । अर्थनीति, राजनीति, समाजनीति, सभीमें हमारा यह 
सिद्धान्त अनुगत रहेगा। हम इस सिद्धान्त के आधार पर ही सारे सुधार और 
ऋरान्तियों का विचार करेंगे। लोकशाही का आधार भी हम इसे मानते हें। 


एकता का स्फुरण 


आखिर एक मनुष्य दुसरे के साथ रहना चाहता है, इसका आधार क्या है? 

आधार यही है कि वह दुसरे के साथ अपनी एकता का अनुभव करता है और 
यह अनुभव भी उसका वृद्धिपूवंक नहीं हैं, सहज है। यह एकता का ज्ञान एकता 

का प्रबोध नहीं हैं। यह ‘एकता की चेतना नहीं है। इसे 'एकता का स्फुरण 
कहते हें। स्फुरण से तात्पर्य है, जेसे में हूँ इसका भान । मनुष्य बाहर जान 
के समय यह नही सोचता कि भें हूँ कि नहीं यह पहले देख लू, फिर बाहर 
जाऊे। भे हूँ' का स्फुरण नित्य स्फुरण है। इसी तरह से दूसरे के साथ अपनी 
एकता का स्फुरण नित्य स्फुरण है। 

इसका आरम्भ ममता से होता है। मैत्रेयी से याज्ञवल्क्य न कहा था-- 
'आत्मनस्तु कामाय सर्व प्रियं भवति।' अपने लिए सभी कुछ प्रिय है। जव 
कोई मर जाता है, तो हम कहते हे कि उसके लिए तो ठीक हो गया, पर हम 
अपने लिए रो रहे हें। अर्थात्‌ हमारा उसके साथ जो संबंध था, उसके लिए 
हम रो रहे हे। हमारी जो ममता थी, उसके कारण हम रो रहे ह। यह 
आरम्भ की भावना हो गयी । के 

अब हम देखें कि तादात्म्य की भावना में क्या है ! वह आपको क्यों प्रिय 


है? इसीलिए कि आत्मरूप से आप-वह एक ही हैं । आपमे और उसमें 


भूत एकता : आप दोनों एक-दूसरे के साथ एकता का अनुभव करते 
मूलभूत ४ है ती Domain. Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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हें। जहाँ से आरम्भ हुआ, वह 'नेतिकता' है और जहाँ उसकी परिसमाप्ति 
होती है, उसे 'मोक्ष' कहते हें, आध्यात्मिक अनुभूति' कहते हे, अपरोक्षानुभूति” 
कहते हे। 

लोकसत्ता और लोकनीति 


यह्‌ जो तादात्म्य का अनुभव है--यह राज्यातीत स्थिति का आधार होता 
है। लोकसत्ता का आरम्भ ममत्व से होता है। और जिसे हम 'राज्यातीत 
स्थिति या शासन-मुक्ति” कहते हे, उसका आधार इस अवस्था में होता है कि 
सभी लोग एक-दूसरे के साथ अपनी एकता अनुभव करते हें । फिर किसीका राज 
किसी पर नहीं रहता। मेरा राज आप पर नहीं, आपका राज मुझ पर नहीं। 
अपना राज अपने पर। 'आपणे' झज्द गुजराती है। 'आपणे' जिसमें “मे” 
और तु, दोनों एक हो जाते हें। जो मे! का भी बहुवचन नहीं है और तू का 
भी बहुवचन नहीं है। मे' और 'तू' दोनों मिलकर जो बहुवचन है, उसका राज्य 
'लोकसत्ता' कहलाता है । हिन्दी में 'अपन' शब्द पहले था, लेकिन अब 'अपन' 
के लिए हम' शब्द आ गया । 'अपन चले/--मे और तू, दोनों चलें, यह आज 
देहाती प्रयोग माना जाता है। खड़ी बोली से यह 'अपन' चला गया। उसके 
स्थान पर कहते हं--हम चले'। यह जो 'अपन' का राज्य और 'अपन' की 
सत्ता है, यही 'लोकसत्ता' कहलाती है। अर्थात्‌ जिसमें 'मे? और तू” का भेद 
समाप्त हो जाता है। मेरी सत्ता तुम पर नहीं, तुम्हारी सत्ता मुझ पर नहीं। 
अपनी सत्ता अपने पर। यही वास्तविक 'लोकसत्ता' कहलाती है । इस 
लोकसत्ता का विचार जिस नीति में होता है और इस लोकसत्ता की आधारभूत 
जो नीति होती है, उसे हम 'लोकनीति' कहते हैं। लोकनीति का अन्त कभी 
नहीं होता। राजनीति का अन्त हमारा उद्दिष्ट भी है, हमारा इष्ट भी है। 


राज्यशास्त्र की आकांक्षा 


राज्यशास्त्र के हर ग्रन्थ के अन्त में यह आकांक्षा प्रकट की जाती है कि 
एक दिन बह्‌ आये, जब कि राज्य की आवद्यकता ही न रहे। कम्युनिस्ट या 
सोशलिस्ट जिसे राज्य का स्वतः सूख पत्तों की तरह झड जाना कहते हे, वह 
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अरग सिद्धान्त है। लेकिन राज्यशास्त्र में हर ग्रन्थकर्ता की यह अन्तिम आकांक्षा 
रहती है कि भगवान्‌ वह दिन कभी आये, जिस दिन राज्य की समाप्ति हो 
जाय। राज्यशास्त्रियों ने यह कल्पना कर ली है कि विश्व में एक दिन ऐसा 
था, जब राज्यसंस्था नहीं थी । जसे जाति-भेद के विषय में कल्पना है कि एक 
दिन एसा भी था, जव कोई जाति ही नहीं थी। एक ही जाति थी । किसी 
युग में ऐसा था, ऐसा मानते हं। राज्यशास्त्रियों ने यह माना। हाब्स ने 
एसा माना है कि मनुष्य की कभी ऐसी एक प्राकृत अवस्था थी । जैसे हमने 
सत्ययुग माना। वाइविळ ने माना कि सभी मनुष्य कभी-न-कभी निरपराध 
थे। जब पंदा हुए थे, तव आदम और हौआ, दोनों निरपराध थे। उसी तरह 
कभी ऐसी स्थिति थी कि राज्य-संस्था थी ही नहीं। उसके वाद मनुष्यों में 
विकार पैदा हुए, स्वार्थ पेदा हुए। इसलिए राज्य-संस्था की आवश्यकता 
पैदा हुई। राज्य-संस्था का प्रयोजन क्या है? प्रयोजन यह है कि फिर से 
ऐसी स्थिति उत्पन्न हो कि राज्य-संस्था की आवश्यकता न रहे। लोगों का 
यह खयाल है कि यह एक असम्भव कल्पना है । चाहे असंभव हो या संभव, 
लेकिन राज्य-संस्था का उद्देश्य यही है कि एक दिन ऐसा आये, जिस दिन 
लोगों को राज्य-शासन की आवश्यकता ही न रहे। शासन किसलिए है? 
लोगों को शासनातीत बनाने के लिए। यह राज्य-शासन का शास्त्रीय प्रयोजन 
है। वंद्य से पूछते हे कि “बैद्यशास्त्र का शास्त्रीय प्रयोजन क्या है?” तो कहता 
है कि एसी स्थिति पैदा हो कि दवा की आवश्यकता ही न रहे। रामबाण दवा 
वह है, जिसे एक बार लेने के बाद फिर से लेने की आवश्यकता नहीं रहती । 
राज्यशास्त्र में वह शासनःपद्धति अच्छी समझी जाती है कि जिस शासन-पद्धति 
के बाद फिर शासन की ही आवश्यकता न रहे। राज्यशास्त्र इसीलिए है कि 
मनुष्यों में इतना अनुशासन आ जाय कि शासन की आवश्यकता न रहे। 
नागरिकों में जब एक-दूसरे से भय पैदा होता है, तव राज्य-च्यवस्था 
की आवश्यकता होती है। जब इस भय का निराकरण हो जाता है तथा 
नागरिकों में परस्पर विशवास की स्थापना हो जाती है, तब राज्य-शासन को 
आवश्यकता नहीं रहती। राज्य-संस्था एक अनिवार्यं आपत्ति मानी जाती है। 
आज अनिवाय है, इसका तात्पयं यह नहीं कि वह हमेशा अनिवार्य बनी रहेगी । 
n 
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अप्राकृतिक विभाजन 


मनुष्य के आदश हमेशा नेतिक या पारमार्थिक होते हे, राजनैतिक या 
अथनेतिक नहीं । आज तक हुआ क्या है? दार्शनिकों ने इस विश्व को केवल 
समझने की ही चेष्टा की। जेसी सृष्टि हमारे सामने है, इस सृष्टि को समझने 
की चेष्टा दार्शनिकों ने की और उन्होंने अपने प्रयत्नों के परिणाम हमारे समक्ष . 
रखे। बेज्ञानिकों ने प्रकृति के नियमों का केवल साक्षात्कार किया, केवल शोध 
किया। किन्तु विश्व को बदलने का काम किनके हाथों में रह गया ? अर्थशास्त्रियों 
के भी नहीं, राज्य-नेताओं के हाथ में, जो न तो दाशंनिक थे, न वैज्ञानिक | 
दर्शनमूढ और बिज्ञानमूढ़ लोगों के हाथों में समाज और सृष्टि को बदलने का 
काम आया । आज दार्शनिक अलग है, वज्ञानिक अलग है और नागरिक अलग 
है। यह विभाजन ही अप्राकृतिक है, अवैज्ञानिक हे, सर्वथा कृत्रिम है। यह 
मनुष्य के जीवन में व्यर्थ ही हवावन्द दरवे वना देता है। उसके व्यक्तित्व को 
समग्र के स्थान पर बहुव्यक्तित्व में वदल देता है । इस प्रकार का व्यक्ति 
रोक-सत्ता का आधार नहीं हो सकता। इस विच्छिन्न व्यक्तित्व में से लोक- 
सत्ता का निर्माण नहीं हो सकता। 


राजा विष्णु का अवतार 


संस्कृत के एक इलोक में कहा गया है कि जो राजा का कार्य करता है, उसे 
जनता नहीं चाहती । जो जनता का काम करता है, उसे राजा छोड़ देता है। 
इति महति विरोध, नुपतिजनपदानाम्‌ दुलभः कार्यकर्ता । ऐसा महान्‌ विरोध है । 
इसलिए राजा का भी काम करे और प्रजा की भी भलाई करे, एसा कार्यकर्ता 
बहुत दुम होता है। नरपति का हित अलग है और जनपद का हित अलग हे । 
इन दोनों का समन्वयं करनेवाले कार्यकर्ता को 'राजनीति-निपुण' कहते हें। 
उसे इधर भी संमालना है और उधर भी संभालना है। लेकिन होना यह चाहिए 
कि राजा का हित गौण और प्रजा का हित मुख्य हो और एक दिन ऐसा आना 
चाहिए कि जिस दिन राजा का हित प्रजा के हित में विलीन हो जाय। लेकिन 

अ 


हो गया उस्टा। राजा को विष्ण का णा विष्णु: के सिवा 
In F नचा in. सा Pan ॥ १ ता Ray ए lection.S . 
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पृथ्वी का पति कोई नहीं, शायद ऐसा कहा गथा होगा। पर राजनीति-निपुण 
लोगों ने उसका अर्थ यह कर लिया कि पृथ्वी का जो मालिक है, वह विष्णु ही 
है। एक प्रमेय वना दिया कि जो-जो पृथ्वी का मालिक है, जमींदार से लेकर 
तख्त पर बट हुए बादशाह तक, सव विष्णु ही हें। इस अधिकार को लोग 
'इदवरदत्त अधिकार' कहने लगे। विष्णु का अवतार हो जाने के कारण काल 
पर भी राजा की सत्ता चलने लगी । केवल पंचतत्त्वों ही पर नहीं, सृष्टि पर 
ही नहीं, जमाने पर भी उसका शासन चलने लगा । कहा जाने लगा-- 
अकबर का जमाना, औरंगजेव का जमाना। 'कालो वा कारणं राज्ञः, राजा वा 
कालकारणम्‌। इति ते संशयो मा भूत्‌, राजा कालस्य कारणम्‌॥' राजा ही 
काल का कारण है और फिर यथा राजा तथा प्रजा।' मनुष्य ने एक वार एक 
भूमिका को स्वीकार कर लिया। फिर सूत्र के बाद सूत्र वनते गये। फल क्या 
हुआ? यही कि जिन्हें हम 'लोक' कहते हं, उसमें कोई शक्ति नहीं, लोक का 
कोई अस्तित्व नहीं और लोक की कोई सत्ता नहीं। सत्ता का असली अथे है 
प्रभावशाली अस्तित्व । 


राज्य का अधिष्ठान : लोकसत्ता. 

मेने हवाई जहाज में एक नौजवान से कहा कि “मुझे खिड़की के पास 
बेठ्ने दो।” 

उसने कहा--“बाहर अँधेरा है, भया देखोगे ?” 

मेने कहा--अँधेरा ही देखूंगा ।' 

अब वह हैरान है। बोला--“अंधेरा क्या देखोगे ? आँखे बन्द कर लो, 
तो अँधेरा ही दिखाई देगा। 

मेने कहा--“जिसकी आँखें बन्द होती हे, उसे तो रोशनी भी नहीं दिखाई 
देती और अंधेरा भी नहीं दिखाई देता ।” 

आँखें बन्द करने से कुछ अँधेरा दिखाई नहीं देता है। आँखें खुली रहने 
से अँधेरे को आदमी देखता है, क्योंकि आँख में रोशनी होती है। अधरा, मेरी 


` आँखों में जो रोशनी है, उससे प्रकाशित होता है SE आओ यही “सत्ता' कहलाती है। 
प्रकाशित होता है, 


_ अंधेरे पर भी प्रकाश की सत्ता होती दै! 
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दिखाई देता है, नहीं तो अंधेरा दिखाई ही नहीं देता । यदि पूछा जाय कि 
“अंधेरा है, यह आपने कसे जाना?” तो कहा जाता है कि “दिखाई दे रहा है। 
पर यदि हम उसे लालटेन लेकर देखते हे, तो वह गायव हो जाता है ! ” 
अंधेरे के पीछे जो सत्ता है, वह प्रकाश की है। इस तरह से हम भगवान्‌ 
की सत्ता मानते हें। राज्य के पीछे जो सत्ता होती है, वह लोगों की सत्ता 
होती है। सामाजिक इकरारनामे का जो सिद्धान्त है, उसके मूल में यह बात 
है कि राज्य चाहे जितना प्रभावशाली हो, राजा चाहे जितना बड़ा हो, उसका 
अधिष्ठान हमेशा 'लोकसत्ता' है। लोगों की सरकार हो या न हो, पर लोक- 
सत्ता यदि न हो, तो राजा का अस्तित्व ही नहीं। इस वात को सव भूल गये 
थे। फल यह हुआ कि राजा के हाथ में सव अधिकार सौंप दिये। उसे अपना 
कल्याणकर्ता माना। कल्याण करने का अधिकार भी हमने उसे दे दिया। 


राजा को अनियंत्रित अधिकार 
र बचपन में हमने एक कहानी पढ़ो थी कि एक बड़ा जमींदार था। वह्‌ 
रे उठ नहीं सकता था। घंटियाँ वजती थीं, लोग उसे उठाते थे, पर वह 
उठता नहीं था। बड़ा आदमी था। एक दिन उसने अपने नौकर से कहा--- 


“में कळ से सबेरे घूमने जाना चाहता हूँ। तू मुझे सवेरे उठा दिया कर । तभी 
तुझ तनख्वाह मिलेगी ।” 


दूसरे दिन नौकर ने उसे बहुत पुकारा, पर वह जगा ही नहीं। 
उठ्न पर नौकर से बोला--तुने मुझे जगाया ही नहीं?! 


नौकर ने कहा--हुजूर, मेने आपके कान के पास आकर आवाज दी, 
पर आप उठ ही नहीं।' 


'फिर तेरी तनख्वाह नहीं मिलेगी ! ' 


नहीं उठा। 


चौथे दिन नौकर ने उस पर पानी उडेल दिया। इस पर वह उठा और. 


नौकर को एक तमाचा मारकर फिर सो गया। : 
` पांचवे दिन नौकर ने फिर उस पर पानी उेड़ेला और जब वह उठा, तो. 
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नौकर ने ही उसे एक तमाचा लगा दिया। दोनों में कुदती हो पड़ी। तब वह 
उठ खड़ा हुआ और उसने यह वात मंजूर की, “हाँ--आज तूने मुझे जगाया है ! ” 
इमी तरह का राज्यसत्ता का आधार है। इसे 'दंड' कहते हे । हमने राजा 
_ को यह सत्ता दी। लेकिन हमने अपने को इतना गाफिल और वेवकूफ समझ 
छिया कि राजा से कह दिया कि “हमारा कल्याण करने की सारी सत्ता हम 
तेरे हाथ में देते हे, कल्याण करने के लिए हम यदि स्वयं तैयार न हो, तो तू 
मार-मारकर हमारा कल्याण कर । लेकिन, कल्याण का ठेका तेरा है।” यह 
अनियंत्रित सत्ता हमने राजा को दे दी। इसे हम 'अनियन्त्रित राजसत्ता? 
कहते हें। 
तीन सिद्धान्त-शास्त्री 


इस सिद्धान्त के निर्माताओं में तीन नामों का बड़ा महत्त्व है-हाव्स, 
लॉक और रूसो। इन्हींको बदौलत राज्यशास्त्र का व्यापक विकास हुआ है। 
इनके वाद माक्स का प्रमुख स्थान है। 

हाव्स--अनियंत्रित राजसत्तावादी' 

लॉक नियंत्रित राजसत्तावादी' 

रूसो--'लोकसत्ताबादी' । राजसत्ता का निराकरण और लोकसत्ता की 
स्थापना का आरम्भ । 

माक्स न “लोकसत्ता' शञद का प्रयोग नहीं किया, उसने उसे दलित मानव 
की सत्ता, दलित अधिराज्य' नाम दिया। उसका असली अर्थ था 'गरोबो का 
लोकतन्त्र' । 


लोकसत्ता का मूल 
` अन्न प्रश्‍न यह्‌ है कि इन विचारों को जड़ कहाँ है? इनमें विरोध कंसे 
| पैदा हुआ? लोकशाही की जड़ कहाँ है? 


' हर अच्छे आदमी में कुछ-न-कुछ बुराई होती है । लेकिन दुनिया में जो 
चात मानी नहीं जाती और जो मानी जानी चाहिए, वह यह है कि हरएक 
दुष्ट में कुछ-न-क्रुछ अच्छाई होती है। यह लोकसत्ता का आघार है। जंजीर 
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की जो सबसे कमजोर कड़ी होती है, वह कड़ी जंजीर की मजबूती बतलाती हैं। 
साधारण नागरिक लोकसत्ता का आधार है। लोकसत्ता की विभूति है--सर्वे- 
साधारण मनुष्य, जन-समुदाय नहीं । समुदाय” बिलकुल भिन्न चीज है। 
भीड़ में मनुष्य खो जाता है। चतुर समाजवादी और साम्यवादी समूह' नहीं 
कहते, लोग जनता कहते हं । 

'लोक' की व्याख्या 


शंकराचार्य ने 'लोक' की बड़ी सुन्दर व्याख्या की है-- लोक्यते इति 
लोकः।' 'लोकयति इति लोक्‌ः।' अर्थात्‌ जो दिखाई देते हें और जो देखने- 
वाले हे, वे दोनों 'लोक' हुए । जिनके आँखें हे, वे लोक हे अर्थात्‌ उनमें अपनी 
चेतना भी होनी चाहिए। मनुष्य केवल एक पिण्डमात्र नहीं है, उसमें अपनी 
भी कुछ दृष्टि, अपनी भी कुछ चेतना होनी चाहिए। दोनों बातें उसमें होनी 
चाहिए। अर्थात्‌ सबको दिखाई भी दे और खुद देखने की शक्ति भी रखता हो। 
आज क्या है? आज केवल दिखाई देता है, पर देखने की शक्ति उसमें है, यह 
कोई नहीं मंजूर करता । 
लोकसत्ता का आधार 
प्रन है कि लोकसत्ता में होना क्या चाहिए ? लोकसत्ता में दो बातें 
आती हँ--उसमें सबके लिए व्यवस्था हो। लेकिन सवके लिए व्यवस्था होना ही 
पर्याप्त नहीं है। उस व्यवस्था में सबका हिस्सा भी हो, सवका त्याग भी हो। 
सबका हिस्सा है 'वोट', मत और सबका त्याग है 'टक्स' कर | सोचने की बात 
है कि 'कर' का सिद्धान्त कहाँ से आता है? 'कर' क्यों लेते हु? इसीलिए लेते हे 
कि उसमे सवका त्याग हो, सबका हिस्सा हो । सवका अधिकार होना चाहिए, 
इसलिए 'बोट' है। 'वोट' अधिकार का प्रतीक है, 'कर' त्याग का। हर 
नागरिक का त्याग भी हो, हर नागरिक का अधिकार भी हो । व्यवस्था 
टा सबके लिए हो, किसी एक के लिए नहीं। १०० में से ९० के लिए भी नहीं । 
ह; | आस्तिकता या मानव-निष्ठा 


लोकसत्ता का आधार क्या है? यही कि साधारण-से-साधारण नागरिक 
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में भी सत्प्रवृत्ति है, ठुजंन-से-दुजेन व्यक्ति में भी ईमान है। जो सबसे बेईमान, 
दुष्ट और शोहदा समझा जाता है, उसमें भी ईमान है। समाज में कुछ अच्छे 
लोग हें, कुछ बुरे। अच्छे लोगों में बुराइयाँ हे और बुरे लोगों में अच्छाइयाँ 
हे । इसीलिए लोकसत्ता के लिए आधार है और अवकाश है। यह बात जो 
नहीं मानता, वह लोकसत्ता को नहीं मानता। यदि कोई व्यक्ति यह नहीं 
मानता कि साधारण नागरिक सत्मवृत्त है, दूसरी रुकावर्टे उसमें न हों, तो 
उसकी प्रवृत्ति अच्छी ही रहेगी और दुष्ट-से-दुष्ट मनुष्यों में भी कुछ सद्गुण 
होते हैं, तो वह व्यक्ति भले ही वहुत बड़ा नेतिक पुरुष हो, आध्यात्मिक पुरुष 
हो, सहृदय हो, दयावान्‌ हो, फिर भी वह्‌ लोकसत्तावादी नहीं है। उसका 
लोकसत्ता में विश्वास नहीं है। लोकसत्ता में जिसका विश्वास होगा, उसमें 
ऐसी श्रद्धा, निष्ठा होनी चाहिए कि जो छोग गुनहगार या समाजद्रोही समझे 
जाते हे, समाज जिन्हें वहिष्कृत मानता है, उनमें भी मानवता का अंश छिपा 
. हुआ है। लोकसत्ता के संदर्भ में इसे आस्तिकता या “मानवनिष्ठा' कहते 
हें । मनुष्य में निष्ठा का अर्थ ही है--छोकनिष्ठा, मानवनिष्ठा । यही 
आस्तिकता है। 


देवों और राक्षसों को परम्परा 


समाज के विकास में एक ऐसा मुकाम आया, जहाँ से लोकसत्ता का 
आरम्भ हुआ । लेकिन इसका अधिष्ठान मनुष्यों कें स्वभाव में है। उसका 
अधिष्ठान हमारी परंपरा में है। नहीं तो इसका आरम्भ नहीं हो सकता था। 
हमें देखना है कि हमारी परम्परा में यह अधिष्ठान कहाँ है? संस्कृत भाषा 
में शैतान के लिए कोई शब्द नहीं है। 'राक्षस', 'दानव', 'देत्य' ऐसे अनेक 
शब्द हे, लेकिन हमारे इन राक्षसों, दानवों और देत्यों में कुछ तो देवों के ही 
सौतेले-मौसेरे भाई थे और इनमें से बहुत-से तो देवभक्त और शिवभक्त भी 
'थे। ये लोग शैतान नहीं हो सकते! शैतान के मुकाबले में इनकी कोई 
हस्ती नहीं है। 
सोचने की बात है कि जिसकी कोख से कृष्ण पैदा हुआ, वह भी कंस की 
बहुन हो सकती है। जिसकी कोख से प्रह्लाद पेदा हुआ, वह एक राक्षस हो 
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सकता है। और जिसकी कोख से रावण पेदा हुआ, वह एक तपस्वी ब्राह्मण 
हो सकता है। यदि किसीने दानवों को और राक्षसों को एक पृथक्‌ योनि मान 
छिया है, तो वह 'नारितिक' है । तपस्वी पतित होता है, तो राक्षस हो जाता 
है। कंस, शिशुपाल, हिरण्यकष्यपु, हिरण्याक्ष, रावण-कुम्भकणे, ये विष्णु के 
द्वारपाल जय-विजय थे। ये शापश्रप्ट तपस्वी थे। इसलिए राक्षसों की कोई 
अलग योनि नहीं मानी गयी है। पुराणों में वणन आता है कि जो-जो राक्षस 
मरा, वह मरते ही भगवान्‌ मं समा गया । उसमे से ज्योति निकली और विष्ण 
में समा गयी । शिशुपाल का शिरच्छेद होते ही ज्योति निकली और भगवान में 
समा गयी । कस मरा, ज्योति निकली और कृष्ण में समा गयी । रावण से ज्योति 
निकली, राम में समा गयी । इसके वाद रावण और राम एक हो गय ! यह शरीर 
ही उनके बीच में था । यह एक 'आस्तिकता' है और बहुत वड़ी आस्तिकता 
है। हमारे यहाँ शतान के लिए भी भगवान्‌ की सत्ता की आवश्यकता होती है। 
प्रकाश के विना अंधेरा दिखाई नहीं देता । भगवान्‌ की सत्ता न हो, तो शैतान: 
दिखाई नहीं देता। शेतान का अपने में स्वतंत्र अस्तित्व नहीं है। बुराई अभाव- 
रूप है, दुर्गण अभावरूप हे । सद्गुण भावरूप है । इसलिए सारे दुर्गुण सद्गुणों 
के आधार पर जीते हुँ। दुर्गुण अपने आधार पर कभी जी नहीं सकता। उसे 
सद्गुण का आधार लेना पड़ता है। शेतान जीता है, तो भगवान्‌ के आधार पर 
जीता है। इसे 'आस्तिकता' कहते हें। यह लोकसत्ता का आधारभूत तत्त्व है। 
आस्तिकता की व्याख्या 

पहले बेदिकों को 'आस्तिक' कहते थे। निरीश्वरवादी हो, पर वैदिक हो, 
तब भी आस्तिक' कहलाता था। ईश्वरवादी यदि वेदों को न मानता हो, तो 
नास्तिक' कहलाता था। इसके वाद ईरवरवादी 'आस्तिक' कहलाने लगा, 
निरीश्वरवादी 'नास्तिक' कहलाने लगा । आज लोकसत्ता के संदर्भ में, आस्तिक 
वह है, जिसका मनुष्य की मूलभूत सत्प्रवृत्ति में विश्वास है, जो यह मानता है 
रा सत्मवृत्त है और परिस्थितिजन्य विकारों से ही बह दुष्ट होता 
ना एम नष्ट, खोया हुआ, कोई नहीं है। सबका उद्धार हो सकता है। 

सत्ता में सव लोग नागरिक वन सकते 


hl 
| 
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आस्तिकता की व्याख्या हुई दुर्जन की भी सत्मवृत्ति में विश्वास, सामान्य 
मनुष्य की सत्मवृत्ति में मूलभूत श्रद्धा हर दुर्जेन में कुछ ईमान होता है। चोरों 
मं भी ईमान होता है। सटोड़ियों मं कोई कागज, कोई दस्तावेज होती है? 
रूमाल के नीचे उनका हाथ होता है और न मालूम क्या करते हे? लेकिन 
वे एक-दूसरे में ईमान रखते हें। सोचने की बात है कि वाजार में सटोडिये 
लोग सत्थाचरण कर रहे हें । चोर सव ईमान के भरोसे चोरी करते हं। 
उनका एक-दूसरे पर विशवास होता है। तो सटोड़ियों में जो ईमान है और 
चोरों मं जो ईमान है, वह कया प्रतिष्ठित नागरिकों में नहीं आ सकता? 
वह इसीलिए नहीं आता कि मनुष्यों ने अपने को संप्रदायों में वाँट लिया है, 
लोकसत्ता को जेसे तमाशा बना दिया है ! 

पक्ष और लोकसत्ता 


वर्नाडे शॉ ने इसका बड़ा सुंदर वर्णन किया है-- हरएक के द्वारा चुना गया 
हर कोई', यह आज की लोकसत्ता का स्वरूप है। हरएक को चुनने का अधिकार 
है और हर किसीको उम्मीदवार होने का अधिकार है। अब लोकसत्ता लोगों 
की नहीं, उम्मीदवारों की है। लोग कहते हे कि अगर 'पक्ष' नहीं है, तो 
लोकसत्ता ही नहीं है और अगर उम्मीदवारी नहीं है, तो लोकसत्ता ही नहीं 
है। आज की राजनीति में सारे पक्ष एक-दूसरे के दोषों का विचार करते हें, 
लोकहित का या समस्याओं के समाधान का विचार गौण हो जाता है। 

चुनाव का युद्ध 

पक्षसत्ता से मनुष्य की मनोवृत्ति बेंट जाती है, उसका संप्रदाय बन जाता 
है और फिर नागरिकता उम्मीदवारी में परिणत हो जाती है। और फिर चुनाव 
'छड़ा जाता' है। अमेरिकावाके कहते हे--में चुनाव में दौड़' रहा हूँ। वह 
उस चुनाव को रेस', घुड़दौड़ समझ रहा है। कोई उसे दौड़ समझता है, कोई 
कुश्ती । हमारे विनोबा कहते हं-- ऐसा करो भाई, दौड़ भी छोड़ दो, लड़ाई 
भी छोड़ दो। चुनाव लड़ रहा हूँ” मत कहो, चुनाव खेल रहा हे कहो। 
कम-से-कम यहाँ से आरम्भ करो, तो कुछ ठीक होगा! चुनाव खेलना” 
कहोगे, तो इससे कम-से-कम तुम्हारी मनोवृत्ति में तो अन्तर पड़ ही जायगा।” 
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हरबोंग का राज्य 


आज की लोकसत्ता केसी है? हर कोई चुना जाता है और सब लोग? 
उसे चुनते हं। इस तरह की सरकार वनती है, जिसे हिन्दी मे 'ह्रवोंग का 
राज्य' कहते हे। हरवोंग का राज्य, चौपट राज्य । भीड़ का राज। लोकतन्त्र 
इसमे खो जाता है। एक तरफ तो राज्यसत्ता है-एक मनुष्य को अनियंत्रित 
सत्ता। दुसरी तरफ लोकसत्ता नहीं है। सबकी सत्ता का मतलव भीड़ का राज्य 
हो जाता है। समुदाय का राज्य” आखिर 'भीड़ का राज्य में परिणत हो 
जाता है। पिकविक का एक प्रसिद्ध किस्सा है। एक वार उसका एक दोस्त 
पिकविक से पूछता है, “जव कभी दिल में शक हो, तो क्या करे?” 

तो वह उसे एक सूत्र वतलाता है, “जब कभी तुमको, तुम्हारे दिल में 

शक हो, तो भीड़ के पीछे चलो |” | 

“दो भीड़ हों, तो क्या कर?” 

“तो जो भीड़ बड़ी हो, उसके पीछे चलो ।” 

भीड़ के पीछे जाना, बहुमत के पीछे जाना, लोकसत्ता नहीं है। यहाँ 
लोगों की सत्ता कहीं नहीं है, भीड़ की सत्ता है। हम भीड़ की पूँछ पकड़कर 
उसके पीछे चले जाते हें। 

लोकप्रियता का नीलाम 

फ्रांस की क्रांति पर कई पुस्तके लिखी गयीं । कूछ पुस्तके प्रगतिशील 
लेखकों ने रिखीं। कार्लाईल, थॉमस पेईन, विलियम कोवेट आदि ने फ्रांसीसी 
क्रांति के पक्ष में कितावे रिखीं। एडमण्ड वक ने उसके खिलाफ। वह जीर्ण- 
मतवादी था, छेकिन एक वात उसने बड़े पते की लिखी कि “जब इस तरह का 
भीड़ का राज्य हो जाता है, तो क्या होता है ? नेता कौन है? जो लोक- 
प्रियता के नीलाम में जो सबसे बड़ी बोली बोळ सकता है, वह नेता बन 
जाता है। एक तरफ से लोकप्रियता का नीलाम होता है, और दुसरी तरफ 
से उम्मीदवार की उम्मीदवारी का नीलाम होता है। जिस लोकसत्ता का 
नीलाम हो सकता है और जिस लोकसत्ता में उम्मीदवारों का नीलाम होता 
है, वह लोकसत्ता वास्तविक या यथार्थ लोकसत्ता” नहीं Ei 

a Jollection. 


CC-0.In Public Domain. Panini Kanya Maha Vidyal 


09८९० 'शर्जमोति.37-लंम्प्रवायवांद: जातिका ००51101 १९९ 


स्वराज्य की सूल बात 


सभी लोग जानते हें कि यहाँ जितने अंग्रेज आते हें, वे यहाँ से जाने के बाद 
इस देश के वारे में कम-से-कम एक किताव जरूर लिख देते हें । यह सब गवनंरों 
ने भी किया, वाइसरायों ने भी किया। बंगाल के एक भूतपूर्व गवर्नर लाडं 
रोनाल्ड्स ने एक पुस्तक लिखी है--हाटं ऑव हिन्दुस्तान' ( हिन्दुस्तान का 
हृदय )। इस पुस्तक में वे लिखते हो कि “देखो, यह गांधी, जिसके पीछे तुम 
लोग जा रहे हो, क्या चाहता है? उसके स्वराज्य में रेल नहीं रहेगी, तार नहीं 
रहेगा, बिजली के चिराग नहीं रहेंगे, टेलीफोन नहीं रहेंगे । भारत के 
निवासियो, इतना ही नहीं, इसके स्वराज्य मे दवाखान नहीं रहेंगे और वकील 
नहीं रहेगे। जरा सोचो तो ? कया ऐसा स्वराज्य तुम लोग चाहते हो?” 

कांग्रसवालों को चोट लगी कि एसा स्वराज्य तो हम नहीं चाहते । गांधी 
यदि दरअसल एसा स्वराज्य लाये, तो बड़ी मुसीबत होनेवाली है। तब लोक- 
प्रतिनिधि के नाते गांधी ने यंग इंडिया' में इसका जवाब दिया कि “वह तो 
मेरा अपना, मेरे आदर्श का स्वराज्य है। उसकी स्थापना में अवश्य चाहता हूँ, 
लेकिन कांग्रेस के साथ जिस स्वराज्य के लिए आज में कोशिश कर रहा हूँ, वह 
पालमेण्टरी स्वराज्य है।” यह आधुनिक लोकसत्ता कौ स्थापना का स्वराज्य 
है, जिसकी परिभाषा गांधी से पहले तिलक ने की थी, क्योंकि हर नेता को 
इस मामले में बड़ा तंग होना पड़ा है। 


तिलक की व्याख्या 


बुद्धिवादी हमेशा कहता है, “तुम्हारे स्वराज्य का अन्तिम चित्र बताओ।* 
नेता कहता है--“भाई, अन्तिम चित्र तो मेरे पास है और नहीं होगा, तो तुम 
बना लेना। पहले अंग्रेजों को तो यहाँ से जाने दो ।” 

बुद्धिवादी कहता है--“नहीं-नहीं, तुम्हारा अन्तिम चित्र होना चाहिए।” 
तो कलकत्ते की कांग्रेस में एनी बेसेंट की अध्यक्षता में तिलक ने उसकी व्याख्या 
कर दी “आप उसे चाहे 'होमरूल' कहिये, चाहे प्रातिनिधिक स्वराज्य कहिये 
या अ-ब-क राज्य कहिये, आप चाहे जो नाम दे दीजिये ।” परन्तु हम चाहते 
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यह्‌ ह कि हमारी विघान-सभाएँ पूर्णरूप से लोक-निर्वाचित होनी चाहिए 
और सारो कार्यकारिणी सरकारे लोक-सभाओं के प्रति पूर्णरूप से जिम्मेदार 
होनो चाहिए।' यह उन्होंने जड़ की वात वतला दी थी। अव एक वात यह है 
कि जो कार्यकारिणी सरकार है, उसकी सत्ता कम है, और जो लोकसभा है, 
उसकी सत्ता सर्वोपरि है। यह लोकसत्ता ही 'पालंमेट', संसद्‌ कहलाती है। 
पालंमेण्ट इंग्लेण्ड मे सर्वोपरि है। सर्वोपरि से मतलब यही है कि उसके ऊपर 
कुछ नहीं। 

किसीने पूछा था कि “पार्लमेंट में क्या ताकत है, पालंमेंट क्या कर सकती 
है?" तो जवाव दिया, “स्त्री को पुरुष वना देना और पुरुष को स्त्री वना देना, 
बस इतना छोड़कर हमारी पालंमेंट सव कुछ कर सकती है।” पालंमंट की 
अन्तिम सत्ता का यह अर्थं है। 

प्रश्‍न उठता है कि पार्लमेंट सर्वोपरि है या राजा सर्वोपरि है? सत्ता कहाँ 
होगी ? सरकार में सत्ता है याने कार्यकारिणी में है, या लोक-सभा में सत्ता 
है? वस्तुतः लोकशाही में सत्ता लोक-सभा मे होनी चाहिए। सत्ता लोक- 
प्रतिनिधियों के हाथ में होनी चाहिए। 


राज्य और जनता का विरोध 


राजा का और लोक-प्रतिनिधियों का झगड़ा इग्लेण्ड में शुरू हुआ । 
सायद तीसरे विलियम राजा के जमाने में एक ऐसा मौका आया कि वह सोचने 
लगा कि अव कया किया जाय? पालंमेंट मेरी वात नहीं मानती। अव में 
क्या करूँ? में कुछ अच्छा काम करना चाहता हूं, लोगों की भलाई करना 
चाहता हूँ, तो यह पालमेंट मेरे रास्ते में बड़ी रुकावट डालती है। 

आज आप हर चोफ मिनिस्टर ( मुख्य मन्त्री ) के मुंह से भी यही बात 
सुनेंग। आप किसी भी राज्य के चीफ मिनिस्टर से मिलिये । कहेगा-- 
हॉ, आप तो विलकुछ ठीक कह रहे हें। मे भी यही करना चाहता Fr 

“फिर करते क्यों नहीं हे ?” द 
ह “लेकिन करें केसे? ऐसा बिल ही पास नहीं होता है असेम्बली में। 
सेम्वली ही नहीं मानती ।” णय डू 
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“लोकहित तुम क्यों नहीं करते ?” 

“लोक-प्रतिनिधि हमारे रास्ते में रुकावट डालते हें ।” 

तीसरे विलियम राजा ने भी यही शिकायत की कि “क्या करूँ, यह पार्लमेंट 
मेरे खिलाफ काम करती है।” तो राजा साहव से पूछा गया कि “आपको 
रुकावट क्‍यों होती है?” वोले--'में तो राज्य करना चाहता हूँ, पर पालंमेंट 
लोगों की प्रतिनिधि है और लोग कभी यह नहीं चाहते कि उन पर कोई 
राज्य करे।” 


बहुमत को सरकार 


राजा कहता है मे तो राज्य करना चाहता हूं और जनता कभी नहीं चाहती 
कि कोई उस पर राज्य करे। 
जनता यह अवश्य चाहती है कि व्यवस्था हो। लेकिन उस पर राज्य 
हो, यह वह कभी नहीं चाहती । कोई नागरिक नहीं चाहता । सभी लोग 
चाहते हैं कि व्यवस्था तो उत्तम-से-उत्तम हो, पर हम पर्‌ हुकूमत कोई न 
चलाये। विलियम राजा शिकायत करता है कि पालमेंट में लोगों के प्रतिनिधि 
हे और लोगों के प्रतिनिधि हुकूमत नहीं चाहते। इसलिए रुकावट होती है । 
इसलिए ऐसी कोई युक्ति निकालो कि पालमेंट की सत्ता से. में बच सक्‌! 
तो एक लाडं उसे एक युक्ति वताता है कि “तुम ऐसा करो कि यह शते बना 
दो. कि पालंमेंट में जिसका बहुमत होगा, उप्तीकी सरकार बनेगी। तो फिर 
पार्लमेंट कभी उपद्रव नहीं कर सकेगी ।” 
यह तो तू एक अजीब वात कह रहा है । यदि बहुमत की सत्ता होगी, . 
` तो मेरी सत्ता कहाँ रहेगी ?” 
वह बोला--“फिर मालूम हो जायगा तुम्हे । अभी तो तुम सेरी युक्ति 
मान लो ।” 
लाडे बोला--“जिस पक्ष का बहुमत हो, उसीकी सरकार वनने दो। 
फिर तुम्हारा काम वहुत आसान हो जायगा। तुम्हें कोई कष्ट नहीं देगा। 
क्यों ?” 
“इसीलिए कि जिसके हाथ में सरकार होगी, उसे बहुमत बनान को'और 
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बहुमत बनाये रखने की जो चिन्ता होगी, उसीमें उसका सारा ववत निकल 
जायगा। फिर लोक-कल्याण की ओर ध्यान देने के लिए उसके पास वहत कम 
फूसत रह जायगी। याने विस्तर लगाने में ही रात वीत जायगी, तो सोने फे 
लिए मौका ही नहीं मिलेगा । 

पालंमंट के इतिहास का यह एक बहुत रम्य प्रकरण है, जो शायद आपको 
किसी इतिहास की पुस्तक में न मिले । यहाँ आख्यायिका के रूप में वतलाया 
गया है कि सारे मूलभूत सिद्धान्त कंसे आये हें, लोकसत्ता में क्या-क्या अड़चनें 
आयीं और किस तरह से उनका विकास हुआ। 

राजा वोला--'यह युक्ति सबसे अच्छी है।” वस, उस दिन से पार्लमेंट 
में सबकी आँखे बदल गयीं । पालंमेंट म॑ जाते ही अव सोचना पड़ता है कि बहुमत 
में कसे आऊंगा ? 


बहुमत प्राप्त करने को चिन्ता 


नारायण कहता है-- दादा, वबलभाई को वोट देना है।” 

में कहता हू--“हाँ, देना है। ये वहुत भले आदमी हें। बहुत अच्छे 
आदमी हें ।” 

प्रवोध कहता है, “बहुत भले हं, बहुत अच्छे हे, लेकिन अकेले वहाँ क्या 
कर लग? कोई टीम है उनके साथ ? जव तक उनके साथ कुछ और साथी 
नहीं होंगे, तव तक उनका बहुमत नहीं होगा और जव तक बहुमत नहीं होगा, 
तब तक ववलभाई वहाँ पार्लमेंट म॑ कुछ नहीं कर सकगे ।” 

तो ववल्भाई अव खोज रहे हें कि कौन-कौन हमारे साथी होंगे । और 
फिर ये साथी ईमानदार रहेंगे या नहीं । दूसरी चिन्ता यह भी है कि ये साथी 
चुने जायेंगे या नहीं ? मान लीजिये, उन्होंने प्रबोध चौकसी को साथी 
वना लिया। 
पूछा--“कहाँ से खड़े होते हो ?” 
कहा-- बड़ौदा से ।” 
“बड़ौदा में तुम्हें कौन-कौन जानता है?” 
“हमारे के लोग 
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“उतने से कया फायदा? दूसरे लोगों से जान-पहचान करने का कोई 
साधन हे?” 

“हाँ, हमारे पेर हे 1” 

“वरों से कितना घूमोगे ? तुम तो विलकुल साधनहीन हो ।” 

तो साधन-सम्पन्न आदमी खोजना पड़ता है । 

फिर कहते हे, “यह्‌ वतलाओ कि बड़ौदा मे तुम्हारे अपन आदमी कितने 
हे, जिनका तुमसे सीधा संवंध होता है?” 

कहने लग, “कोई नहीं । यहाँ तो हमारी जाति के आदमी ही नहीं हें ! ” 

“तो फिर किस जाति के आदमी हं?” 

“यहाँ तो सव ब्राह्मण ही ब्राह्मण हे ।” 

“तो फिर ब्राह्मण को ही उम्मीदवार बनाओ ।” जिसका परिचय है, 
जिसके पास साधन हें, वह अगर खड़ा होता है, तो जीत जाता है। दूसरा बहुत 
अच्छा आदमी है, लेकिन जीत नहीं सकता, तो हमारे किस काम का ? 


बहुमत-पद्धति से राजा को लाभ 


इस तरह बहुमत के शासन ने राजा को वचा लिया। राजा को उपद्रव 
से बचाने के लिए और राजा की सत्ता अक्षुण्ण रखने के लिए कसी बढ़िया युक्ति 
निकाल ली कि इन्हें ही चिन्ता लग जाय और एसी चिन्ता लग जाय कि फिर 
राजा की तरफ ध्यान देने के छिए कोई इनके पास बहुत ज्यादा वक्‍त ही न 
रह जाय । 

कहीं कोई काण्ड शुरू होता है, तो राजा पालंमेंट में आकर कहता है, 
“देखो जी, वहाँ यह काण्ड शुरू हो गया ! ” & 

यहाँ पालमेंट में किसीको फुरसत ही नहीं । लोग पूछते हं, “केसा काण्ड 
शुरू हो गया? क्या है वहाँ? फौज भेज दीजियं।” 

हाँ तो, फौज पार्टी से बाह्र रहनी चाहिए। फौज में पार्टी-वार्टी आ 
जायगी, तो बहुत मुश्किल होगा । हळ 

तात्पर्यं यह कि राजा को जिन चीजों की जरूरत है, वे सारी पार्टी 
के बाहर रह गयीं और जितनी गैर-जरूरी चीज थीं, उतनी पार्टी में रह गयीं । 
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पक्ष-पद्धति के दोष 


अब पक्ष-पद्धति का परिणाम देखिय--मान लीजिये कि ववलभाई किसी 
तरह चुनकर पहुंच गये और बन गये मुख्य मंत्री । इनकी टीम में में हूँ, नारायण 
देसाई है, प्रबोध चौकसी है। हम सब इनके दूसरे नंबर ह॒। हम इनके साथ 
रहते ह--राग में राग, ताल में ताळ मिलान के लिए। अब थोड़ी देर के लिए 
समझ छीजिये कि गोआ का सवाल आया। में कहता हूं--“ववलभाई, वात 
तो जेचती है।' प्रवोब कहता है कि “गोआ जसी समस्या हो और हम चुपचाप 
वेठ रहें, तब तो हम निष्क्रिय सावित होंगे । हमारा कोई वजन नहीं रह जायगा । 
यहाँ कुछ तो करना ही चाहिए।” ववलभाई कहते हे--- तुमने हमारे खिलाफ 
वोट दिया कि हमारी सरकार गिरी ! ” ६ 
.. “तो फिर क्‍या कर?” न 
“अव तुम्हीं वतळाओ कि तुम्हें गोआ ज्यादा प्रिय है या अपनी सरकार 
वनाये रखना ज्यादा प्रिय है?” 
“आपकी सरकार बनी रहे । गोआ से यह बहुत वड़ा सवाल है।” 
गोआ को अपेक्षा इसका महत्त्व अधिक है कि ववळभाई की सरकार बनी 
रहे। तो अब गोआ के प्रश्‍न पर हमारे देश का वया कतव्य है, यह विचार 
तो किनारे रह गया। गोआ के प्रश्‍न पर बवलभाई की सरकार कँसे बनी 
रहे, यही मुख्य प्रश्‍न हो गया। विषय के गुण-दोषों पर वोट देना समाप्त नो 
गया। किसी भी समस्या के गुण-दोपों पर हम विचार नहीं कर सकते । 
जो प्रतिपक्षी होता है, उसे भी एक पक्ष वना लेना पड़ता है। जो प्रति- 
पक्षी होते हें, वे भी सब स्वतन्त्र नहीं होते। उन्हें भी तो विरोधी पक्ष' बनाना 
पड़ता है। उनका भी एक पक्ष वन जाता है। प्रतिपक्षी क्या सोचता है? 
यही कि में अपनी पार्टी के खिलाफ वोट दूँगा, तो आज ही ये लोग कहंगे कि 
इस्तीफा दे दो। इस्तीफा दे दूँगा, तो मेरी सीट' चली जायगी। सीट चली 
जायगी, तो फिर से चुनाव में खड़ा होना पड़ेगा । एक वार चुनाव लड़ने के लिए . 
जिदगी की आधी कमाई खतम कर दी है, दुसरे चुनाव में दूसरी आधी खतम हो 
जायगी, तो क्या करूँगा ? और अगर मे खड़ा ही नहीं रहा; तो मेरी 
ya Collection. 
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जगह कोई गलत आदमी आ जायगा, जो लोगों का नुकसान करेगा । यह.तो 
वहुत ही भारी कीमत देनी पड़ेगी। इसलिए पार्टी जेसा कहती है, वैसी ही 
राय दे दूं। यह नकशा है, जिससे मनोवृत्ति वनती है। 


पक्षनिष्ठा और लोकनिष्ठा 


एक बहुत सुन्दर कविता है अंग्रेजी में, जिसमें समाज का अन्तिम दृश्य 
दिखाई देता है। उस वक्‍त हरएक आदमी देश के लिए होगा, हर नागरिक 
देश के लिए देश के पक्ष मं होगा और कोई नागरिक अपन पक्ष में नहीं होगा । 
पक्षनिष्ठा में और देशनिष्ठा में इस तरह अंतर पड़ जाता है। 
पहले क्या था ? राजनिष्ठा और लोकनिष्ठा का विरोध। 
अव क्या हुआ? पक्षनिऽठा और लोकनिष्ठा का विरोध! 
एसा नहीं है कि ये लोग ईमानदार नहीं होते। यह भी नहीं समझना 
चाहिए कि लोगों के कल्याण की कामना इन लोगों मे नहीं होती। ये बड़े 
ईमानदार होते हें, इनमे कतृंत्व बहुत होता है और लोगों के कल्याण की प्रबल 
इच्छा होती है। लेकिन इनकी मान्यता है कि लोगों का कल्याण हम तभी 
कर सकते हं, जव हमारे हाथ में सत्ता हो। सत्ता तभी आ सकती है, जव हमारे 
साथ टीम' हो | टीम भी इतनी बड़ी चाहिए कि दूसरों की अपेक्षा अधिक संख्या 
में हो। इसलिए फिर चिन्ता क्या होती है कि पहले टीम बनायें, इसके बाद यह 
चिन्ता होती है कि हमारी टीम काफी वड़ी हो और उसके बाद यह चिन्ता 
होती है कि उस टीम के हाथ में लोक-कल्याण करने की सत्ता बनी रहे। इस 
प्रकार पक्ष-सत्ता और पक्ष-निऽ्ठा के कारण मनुष्य एक दुष्ट चक्र में पड़ जाता है 
सम्प्र दाय-निष्ठा , 
हमारे देश में केवल पंक्ष-निष्ठा ही नहीं है। हमारे देश में पक्षों के जो 
कार्यक्रम होते हे, उनमें चोर-दरवाजों से दो-तीन निष्ठाएँ और आ जाती ह । 
. आती जङूर हैं, लेकिन चोर-दरवाजों से आती हें । सबसे पहली निष्ठा आ 
जाती है--संप्रदाय-निष्ठा। इसमें थोड़ा-बहुत अंग्रेजों का हाथ रहा है, लेकिन 
इसमें हमारा भी कसूर है। १९०७-१९०८ में अंग्रेजों के संकेत से मुस्लिम 
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लीग की स्थापना हुई। मुसलमानों न माँग की कि उन्हें अलग मतदान करने का 
अधिकार दिया जाय । 

दूसरों ने पूछा कि “हमं क्यों न दो ? ” 

तो कहा, “तुम कौन हो?” 

कहा, “हम हिन्दू हे।” 

“हिन्दू की क्या पहचान है? मुसलमान को तो हम पहचान सकते हे । 
मुसलमान तो हमको दिखाई देता है।” 

यह संप्रदाय का लक्षण है। संप्रदाय अपने में बहुत स्पष्ट होता है। याने 
मुसलमान व्यक्ति भी है और मुसलमान समाज भी है। 

बाजार मे एक आदमी स्टेशनरी की दूकान में जाता है। वहाँ बहुत-सी 
चीजे मिलती हं । कहता है--“मुझे चार आने की स्टेशनरी चाहिए।” टुकान- 
दार कहता है--“स्टेशनरी तो दुकान में है ही नहीं । इसमें कागज हें, पेंसिल 


` है, स्याही है, लेकिन स्टेशनरी-जैसी कोई चीज नहीं है ।” यहाँ ब्राह्मण है, माली 


है, तेली है, चमार है, भंगी है--हिन्दू कहीं है ही नहीं। उसे कहाँ खोजें ? 

हिन्दुओं में जाति ही वास्तविकता है और मुसलमान, सिख, ईसाइयों में 
संप्रदाय ही वास्तविकता है। इस बात को हम भूलते हे, इसलिए आज की 
हमारी लोक-सत्ता में वास्तविकता नहीं आ सकी है। 

_ पक्षसत्ता का जमाना अव निकल गया है । आज जितने भी पक्ष रह 
गये हे, वे वर्ग के कारण रह गये हं। अमीरी और गरीबी है, इसलिए अमीरों 
और गरीबों के पक्ष लेनेवाले कुछ पक्ष अभी हं। लेकिन जव वर्ग-निराकरण 
होगा, उस वक्‍त आज के पक्षों की कोई आवश्यकता नहीं रह जायगी । आज हमारे 
यहाँ जो पक्ष बनते हे, उनका नाम कुछ और रखते हैं, रूप कुछ और होता 
है। यह औपचारिक लोकसत्ता' कैसे बनती गयी, इसके पीछ वास्तविकता 
क्या है, लोकसत्ता निष्प्राण क्यों हो रही है? लोक-सत्ता भी हो जाय और 
उसमें शक्ति न रहे, यह तो एक भयानक विरोध है। लोकसत्ता की बुनियादें 


` अगर हमें बदलनी हे, तो हमें यह खोजना होगा कि उन बुनियादों में कौन-सी 


एसी चीजें आ गयी हे, जिनके कारण हमारी छोकसत्ता खोलली और कम- 
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जोर हो गयी है। मूल कारण यह है कि आज का हमारा समाज संप्रदायों 
और जातियों का वनाया हुआ है । 


सस्प्रदाय का लक्षण 


संप्रदाय का लक्षण क्या है? जिससे हम जा सकते हे और जिसमें से हम 
निकल सकते हैं, वह संप्रदाय कहलाता है। इसलाम संप्रदाय है। ईसाइयों का 
संप्रदाय है, सिखों का संप्रदाय है। इसमें आप जा सकते हं, इसमें से आप 
निकल सकते हें। संप्रदाय हमेशा आक्रमणशील और जयिष्णु होता है। इसमें 
विजिगीषा होती है। दूसरों को परास्त करने की आकांक्षा होती है। सम्प्रदाय 
का यह स्वरूप ही है। उसका चाहे जितना सौम्य स्वरूप हो, उसका यह स्वभाव 
है कि वह अधिक-से-अधिक लोगों को अपने भीतर शामिल करना चाहता है। 
इसलिए उसमें उदारता भी होती हैं। वह दूसरों को अपने समान समझता है। 


प्रलोभत और जबरदस्ती 


मुसलमान हिन्दू को मुसलमान बनने के लिए पात्र मानता है और हिन्दू 
किसीको अपनी जाति में आने का पात्र ही नहीं मानता। सम्प्रदायवादी मानता 
है कि मेरा ही मागे सही है। वह समझता है कि और लोग जब तक मेरे रास्ते 
पर नहीं आयेंगे, तब तक वे नरक से नहीं बच सकते। वह दूसरों को उसमं 
आने के लिए फुसलाता है, शादी का, सम्मान का प्रलोभन देता है। _फिर भी 
जो उसके चकमे में नहीं आते, उन्हें वह धमकाता है। इस प्रकार आग चलकर 
संप्रदाय में प्रलोभन और जबरदस्ती आ जाती है। सम्प्रदाय आक्रमणशील 
बन जाता है। इसलिए जितने सम्प्रदाय होते हे, उनमें आवेश अधिक होता है, 
उन्माद अधिक होता है। उनमें अपने सिद्धान्त के लिए, अपने धर्म के लिए एक 
. उन्माद, एक आवेश, जनून होता है। इस अत्थ आवेश के कारण सम्प्रदायवादी 
कहता है कि “यह समझता नहीं है, यह बेवकूफ है, इसे मारमीटकर समझाना 
चाहिए।' सम्प्रदाय में इतनी आक्रमणशीलता आ जाती है। . eS 
तो सम्प्रदाय का बाहरी लक्षण कया हुआ ? यही कि जिसमें हर कोई आ 
सकता है, जिसमें से हर कोई जा सकता हैं। सम्भदाय में जो उत्कटता और 
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तीब्रता होती है, उसका रक्षण यह है कि दुनिया में जितने आदमी हे, सवको 
हम अपने में मिला लेना चाहते हें। सम्प्रदाय में उदारता कैसे आयी ? सवको 
हम 'काविल' याने अपने मे मिलाने के योग्य समझते हूँ। 


सम्प्र दायवाद का राक्षस 


अव हम देखे कि सम्प्रदाय लोक-सत्ता को दूषित कैसे करता है? वह 
'सम्प्रदायवाद' कहलाता है। हमारे देश की राजनीति में लोकसत्ता को, लोक- 
नीति को कलुषित करनेवाला एक महान्‌ राक्षस है--सम्प्रदायवोद ।. यह्‌ 
राक्षस सारी लोकसत्ता की गंगा में ही जहर मिलाने की कोशिश करता है। 
सम्प्रदायवाद क्या है ? जव हम सम्प्रदाय को नागरिकता का आधार वना लेते 
हैं, तो 'सम्प्रदायवादी' वन जाते हें। मुसलमानों ने माँग की कि हम मुसलमान 
हें, इसलिए हमारा राष्ट्र अलग हो। इसलामियत ही राष्ट्रीयता है। इसलिए 
इसलामी नागरिकता भी अलग हो। उन्होंने नागरिक अधिकार माँगे, इसलिए 
झगड़ा हुआ। नागरिक अधिकार न माँगते, तो राजनीतिक झगड़ा न होता। 
नागरिकता के अधिकारों पर आकर दोनों के स्वार्थ टकराये । पाकिस्तानवाद 
क्या है? यही कि हम अपने सम्प्रदाय को नागरिकता का या राष्ट्रीयता का 
आधार समझ रेते ह। आगे चलकर यही दविराष्ट्रवाद कहलाया । द्विरा्ट्र- 
वाद, पाकिस्तानवाद, सम्प्रदायवाद, राजनीतिक शब्द बन गये हें। इनकी 
राजनीतिक परिभाषाएँ बन गयी हे । र 


__ हिन्दू! शब्द अव्याख्येय 

हिन्दुओं के सामने बड़ा सवाळ आया । हमारी निर्वाचन-योजना में 
लिखा है--मुस्लिम और 'गेर-मुस्लिम' निर्वाचन-संघ। मुस्लिम मतदार संघ 
और गरःमुस्लिम मतदार संघ बने। हमने सबको गेर-मुस्लिंम' क्यों कहा ? 
हि क्यों नहीं कहा ? 'हिंहू' कहने में बहुत झगड़ा हुआ। जेनियों ने कहा कि 
"ह्मे भी अळग दो।” वौद्धों ने कहा, “हमें भी अलग दो 1” सिक्खों ने कहा, 
ह हेम भी अलग दो ।” अस्पृश्यो ने कहा, “हमे भी अलग दो 1” तो हिन्दू कहने 
र द pS छग~ नहींनहीं, तुम तो सव हिंद ही हो, छम हममे शामिछ रहो।” उन्होंने 
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पूछा-- हम हिंदू ह? केसे हिंदू हें? 'हिंदू' किसे कहते हे ? ” बोले.“ 'हिंदू' 
'किसे कहते हें, यह हम नहीं बतला सकते, लेकिन तुम सव हिंदू हो।” हिंदुत्व 
की व्याख्या करने की बहुत कोशिश हुई । दस-पंद्रह साळ तक वह चलती रही । 
किताबें भी लिखी गयीं और अन्त में यह सिद्ध हुआ कि हिदू! शब्द अव्याख्येय 
है, क्योंकि यह संप्रदाय नहीं है। “हिन्दू! संप्रदाय नहीं है, इसलिए उसकी 
व्याख्या नहीं हो सकती। यह उसका बहुत बड़ा गुण, सबसे बड़ा गौरव और 
उसकी सबसे बड़ी विशेषता है । इसमें अनेक संप्रदाय हे, लेकिन अपन में 
वह संप्रदाय नहीं है। 

तव तो मुसलमान भी इसमे आ जाने चाहिए थे। हिंदुत्व में मुसलमानों का 
समावेश हो सकता था, लेकिन हिंदू-समाज में नहीं। इसलिए उन्हें हम 
आत्मसात्‌ नहीं कर सके। 


सम्प्रदायवाद : जातिवाद की सन्तात 


उस समय एक सज्जन ने इस बारे में मुझसे चर्चा की। मेंने कहा कि 
“पाकिस्तान का वनना कुछ अच्छा नहीं हुआ। गांधी तो चाहता नहीं था, 
लेकिन उसे मंजूर कर लेना पड़ा। यह ठीक नहीं हुआ ।” 

“क्या करे? दस करोड़ मुसलमानों ने एक होकर माँग की, तो उन 
पर कोई जबरदस्ती राज्य कर सकता था ? ” 

मैंने ऐसे ही मजाक में कहा--“आपने उन्हें दस करोड़ होने क्यों दिया?" 

कहने लगे, “हमने होने दिया?” 

“होने नहीं दिया, तो ये आये कहाँ से थे ? 

“ये मुसलमान तो मध्य एशिया से, अरबस्तान से आये।” 

मैने कहा, “दस करोड़ आये थे? हमने तो कभी सुना ही नहीं था कि 
इस देश में दस करोड़ मुसलमान बाहर से आये।” 

कहने लगे, “जो भी आये, फिर उनकी संतान बढ़ती गयी। | 


मेने कहा, “संतान बढ़ाने में उत्से हम कुछ कम नहीं रहे हें। उनकी - 


सन्तान बढ़ती गयी, और हमारी नहीं ? किसीकी एसी भी संख्या बढ़ती है 


कि दस करोड़ हो जाय?” : 
१४८८-0.॥ Public Domain. Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


२१० Digitized by Arya Samaj Fखर्बोदयन्दसभB॥n॥ and eGangotri 


तव उन्होंने कहा, “यहाँ के लोग मुसलमान बन गये ।” 

इस देश में मुसलमानों का संप्रदायवाद हिंदुओं के जातिवाद की संतान 
है। हिंदुओं के जातिवादों से मुसलमानों का संप्रदायवाद इस देश में पनपा। 
इसलिए जसा मुसलिम संप्रदायवाद हिंदुस्तान में है, वेसा दुनिया में और कहीं 
नहीं है। हिंदुओं मे अगर जातिवाद नहीं होता, तो मुसलमानों की संख्या दस 
करोड़ हो ही नहीं सकती थी । 

कुछ लोग कहते हें कि “लाठी-काठी सीखो, तो मुसलमानों की संख्या 
कम हो जायगी।' दूसरे कहते हं, “तलवार लो, तो काम हो जायगा ।” 
तीसरे कहते हे, गोत खाओ, तो उनसे मुकावला कर सकंग।” इन सब बातों 
से कुछ नहीं होनेवाला है। यह बहुत बड़ा भ्रम है कि मुसलमान हिंदुओं से 
शारीरिक शक्ति मं अधिक होता है। पुरान जमाने में राणा प्रताप, शिवाजी और 
अनेक शाकाहारी ब्राह्मण भी कुछ कम प्रतापी सावित नहीं हुए हें। यह नाहक 
की चीज है। हमारी कमजोरी व्यक्तिगत या ततत्वगत नहीं है, हमारी कमजोरी 
समाजगत है। ¶हदू-समाज की सबसे बड़ी कमजोरी उसको जाति-संस्था रही 
है। वृक्ष जेसे एक हद तक वर्षा से बचाता है और फिर खुद ही वर्षा बंद होन पर 
भिगाने लगता है, उसी तरह से जाति-संस्था ने हिंदू-समाज को किसी जमाने में 
"भले ही बचाया हो, वाद में तो उसने उसे छिन्न-विच्छिन्न ही कर दिया। 


जाति का लक्षण: जो जाती नहीं 


अव जाति का लक्षण देखिये। जिसमें कोई आ नहीं सकता और जिसमें 
से कोई जा नहीं सकता। विनोवा मजाक में कहा करते हे कि जो 'जाती' ही नहीं, 
बह जाति. है। यान जो ली नहीं जा सकती और जो छोड़ी नहीं जा सकती । 
सम्प्रदाय वह है, जो लिया जा सकता है और जो छोड़ा जा सकता है। इसलिए 
वह आक्रमणशील होता है। जाति व्यवच्छेदक होती है, व्यावतंक होती है, अलग- 
पन उसमें होता है। क्योंकि वह ली नहीं जा सकती और दी नहीं जा सकती । 
कोई कहे कि मे लोगों को ब्राह्मण वनाने जा रहा हूँ, तो लोग कहेंगे, “इसे 
रांची के पागलखाने में रखो । भला किसीको ब्राह्मण बनाया भी जा सकता है?” 
न तो किसीको जनेऊ पहनाकर ब्राह्मण बनाया जा सकता है और न 
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और ही कुछ करके किसीको तेली या माली बनाया जा सकता है। जाति- 
वाला कहता है कि जब तक जन्मान्तर नहीं होगा, तव तक जात्यन्तर नहीं 
हो सकता। इसलिए जाति जन्मसिद्ध होती है। जन्मान्तर होगा, तभी 
जात्यन्तर होगा। 

में कहता हूँ कि “मे ब्राह्मण हूँ, मुझे कोई वोट नहीं देता । तो भाई, ब्राह्मणे- 
तरो, मुझ ब्राह्मणेतर वना लो!” 

कहते हं, “भाई, हम नहीं वना सकते ।” 

“क्यों?” ; ड 

“अगले जन्म मं माँवाप वदलकर आओगे, तव होगा। जनेऊ फेंक देने 
से नहीं होगा। चोटी काट लेने से नहीं होगा । सन्ध्या छोड़ देने से नहीं होगा। 
जन्मान्तर के विना जात्यन्तर नहीं है।'” 


उच्च-नीच को भावना 


लोग कहते हें कि जाति रहे, पर उच्च-नीच की भावना न रहे। भंगी 
अपनी जगह श्रेष्ठ है, ब्राह्मण अपनी जगह श्रेष्ठ है। वहुत ही अच्छी वात 
है। गरीव अपनी झोपड़ी में श्रेष्ठ है, मे अपने महल में श्रेष्ठ हूँ। महल- 
वाला बहुत आसानी से कह सकता है। नागपुर में एक दफा हिन्दू-धमं-परिषद्‌ 
में सनातनी ब्राह्मणों ने कहा कि “हम अस्पृश्यो को नहीं छते, तो वे हमें न छुएं। 
हम कब कहते हे कि हम उन्हें न छुएं । वे प्रस्ताव कर लें कि हम ब्राह्मणों को नहीं 
छते ।” इस तरह से आप इसका निपटारा नहीं. कर सकते। जरा इसका 
विश्लेषण कीजिये कि आखिर जाति क्या है? यह श्रेष्ठ और कनिष्ठभाव 
इस देश की जाति-संस्था में वद्धमूल है। यह जाति-संस्था के साथ आया है 
और इसका निराकरण भी जाति-संस्था के साथ ही होगा । 

में अहमदाबाद में आया। प्रबोध चाय लाया। प्रबोध के चाय लाते ही 
में पूछता हूँ, “प्रबोध भाई, यह चाय कहाँ बनी है?" 

“आश्रम में।” 

“बनानेवाला कौन था फ़ 

“हमने जाति नहीं पूछी थी! ' 
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“ब्राह्मण था ? ” 

“नहीं था।” 

“बगेर ब्राह्मण के हम किसीके हाथ का नहीं खाते !” 

अब प्रबोध आकर नारायण से कहता है, “वह दादा तो बड़ा पवित्र 
ब्राह्मण मालूम होता है। वहतो ब्राह्मण के सिवा किसीके हाथ का नहीं खाता ।” 


पवित्रता की सीढ़ियाँ 


दूसरे दिन वह चायं लाकर कहता है, “आज में ब्राह्मण से वनवाकर 
लाया हूँ।” 

“कौन ब्राह्मण था वह?” 

“यह नहीं मालूम मुझे ।” 

“में सिफ महाराष्ट्र ब्राह्मण के ही हाथ का खाता हूँ ।” 

कहता है, यह तो और भी पवित्र है ! ”- 

अब यह पवित्रता का सोपान देख लीजिये! कसी सीढ़ियाँ चढता जा 
रहा है । यह स्वग का सोपान है। “वह तो कहता है महाराष्ट्र ब्राह्मण के सिवा 
और किसीके हाथ का नहीं लूगा।” 

तीसरे दिन अपने घरवालों से कहता हे-आज से हमारे लिए परान्न 
वज्ये है। में सिफ अपन घर का ही भोजन करूँगा।” पवित्रता की एक सीढ़ी 
और चढ़ गया--- यह तो अपने घर के सिवा कहीं नहीं खाता।” 

घरवालों से एक दिन कहा कि “सिफं माँ और अपनी पत्नी के ही हाथ का 
खाऊँगा और किसीके हाथ का नहीं खाऊंगा ।” 

और एक सीढ़ी ऊपर ! लोग आइचयंचकित हें कि कैसा पवित्र पुरुष 
है यह ! 

एक दिन कहता है कि “आज से पत्नी और माँ के हाथ का भी नहीं खाऊँगा। 
आज से स्वयंपाकी बनूँगा। खुद पकाऊंगा, खुद खाऊंगा ।” 

वस, अन्तिम सीढ़ी पर पहुँच गया । 
र ' दर्शनों के लिए लोग आते हे कि ऐसा पुरुष कभी नहीं देखा। अपने हाथ 
भोजन बनाता है, किसीके हाथ का नहीं खाता 
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अव एक ही सीढ़ी रह गयी हे कि अपने भी हाथ का न खाऊं । वस, 
स्वगं सिफं दो अंगुली रह गया मेरे लिए ! उतना और अगर मेंने कर लिया, 
तो सीधा स्वर्ग पहुँच जाऊं ! 


जाति का मूल : अस्पृद्य भावना 


सोचने की वात है कि जाति है किस वस्तु में ? तीन हो बातों में जाति 
है। इसको छुओ मत, इसके साथ खाओ मत और इसके साथ विवाह मत 
करो। इन तीनों के सिवा कहीं जाति नहीं। इसे 'अस्पृ्य भावना! कहते हें। 
गांधी ने इसके प्रतिकार मं लोकशाही की स्थापना के लिए स्पर्श-भावना का 
विधान किया । जो लोगों से जितना दूर रहता है, जो मनुष्य से जितना परहेज 
करता है, वह उतना ही अधिक पवित्र माना जाता है। मनुष्य से परहेज करना 
ही जिस समाज में पवित्रता का लक्षण है, उस समाज मे कभी किसी लोकसत्ता 
और सामाजिकता का विकास नहीं हो सकता । इसलिए हमारे देश में लोकसत्ता 
पिछड़ रही है। वर्ग-निराकरण, संभ्रदाय-निराकरण, जाति-निराकरण--यं 
तीनों बातें जब तक नहीं होगी, तब तक बास्तविक लोकसत्ता को स्थापना हमारे 
देश में नहीं हो सकती । इसलिए हमें तीनों का निराकरण करना होगा। 

हम वर्ग-निराकरण पर आज इसलिए जोर दे रहे हं कि जब मनुष्यों की 
आथिक प्रतिष्ठा और आशिक स्थिति बदल जाती है, तो वे एक वर्ग में आ जाते 
हें। लेकिन इतना ही सिफ काफी नहीं है, इसके लिए यह भी आवश्यक है कि 
हम जाति-निराकरण करें, संप्रदाय-निराकरण करें। जाति का लक्षण हम 
देख चुके । जाति व्यावर्तक होती हैं, याने. वह अपने में किसीको शामिल नहीं 
करती । अपने में हम किसीको शामिल क्यों नहीं करते ? इसीलिए कि हमम 
रक्‍त-शूद्धि की भावना होती है। 'वर्ण-संकर' का अथं यही है कि मेरा खत 
शुद्ध है, आपका रक्‍त अशुद्ध है। इन दोनों का मिश्रण नहीं होना चाहिए | 
यह 'वर्ण-संकर' कहलाता. है । शुद्ध रक्त--श्रेष्ठ रवत! आप कहते हें कि 
उसमें श्रेष्ठता, कनिष्ठता का माव नहीं होना चाहिए। भ्रेष्ठता-कनिष्ठता का 
भाव इसके साथ मिला ही हुआ है। मेरा रक्‍त अशुद्ध होते ही वर्ण-संकर हो 
जाता है। और फिर कहते हे कि वस, यह तो 'असल' नहीं है। गयाजी में एक 
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गुफा बहुत सँकरी है, तंग है। लोग यह कहते हे कि उसमे से जो पार हो जायगा, 
वह तो 'असल' है यान अपने वाप का है और जो उसमें अटक जायगा, वह 
'असळ' नहीं है। इस कुलीनता-अकुलीनता की भावना के पीछे क्या श्रेष्ठता 
छिपी हुई नहीं है? मनष्य से परहेज करना जाति-संस्था का आधार है और 
मनुष्य से जो जितना परहेज करता है, वह्‌ उतना श्रेष्ठ माना जाता है। 

जाति सहिष्णु मालूम होती है, लेकिन वह परम असहिष्णु होती है। 
लोग कहते हे कि “हम तो किसी पर आक्रमण नहीं करते ! ” अरे भाई, तुम 
किसीको ब्राह्मण वनने योग्य ही नहीं मानते हो, तो आक्रमण क्या करोगे? 
कोई बनना चाहे, तो भी नहीं बनाओग तुम । जाति-संस्था का यह लक्षण है कि 
हम तुमसे श्रेष्ठ हे, तुम हमारी जाति के नहीं वन सकते। 


अस्पृद्य कौ मनोवृत्ति 


भारतवर्षीय हिन्दुओं के जाति-संस्थावाद से मुसलमानों के संप्रदायवाद 
को बल मिला है। हिन्दुओं में जाति-संस्था थी, इसलिए हिन्दू-समाज में से 
धर्मान्तर हुए। आइये, इसके कारणों पर हम विचार करें। 

मान छीजिय कि में नारायण के घर जाता हूँ। वह कहता है--“दादा, 
आप हमको बहुत प्रिय हें। बहुत अच्छा हुआ, आप आज आ गये ।” 

“हाँ, अच्छा तो हुआ, पर अब में अपना सामान कहाँ रखूँ ? ” 

“हमारे यहाँ की एक मर्यादा है।” 

“क्या मर्यादा है?” 

“यही कि आप-जेसे मेहमान को हम सिर्फ आँगन में ही रखते हं। हमारे 
कुल की यह मर्यादा है। आपके लिए इतना प्रेम है, जितना अपनी माँ और 
अपने वाप के लिए भी मेरे मन में नहीं है, लेकिन हमारी मर्यादा है, क्या कर?” 

“अच्छा भाई, आँगन में ही रहेगा। लेकिन धूप लगगी, तो क्या करूँगा ? ” 

“तो हम अपना फटा हुआ छाता दे देते. हे । धूप होगी, तब लगा 
लिया करना।” 

“बारिश होगी, तो क्या करेंगे ?” 
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“पर भाई, खाना कहाँ से लाऊंगा ? ” 


खाना तो मेरे यहाँ वनेगा। तुम्ह आँगन में मिलेगा और मेरे बरतन में 
नहीं मिलेगा ।” 


“तो केसे मिलेगा ?” 

“यह केले आदि पत्तों के साफ दोन बहुत अच्छे हें। ये तो ऐसे हे कि राजा 
को भी नहीं मिले होंगे। ऐसे केले के पत्ते हम तुम्हें दे दिया करेंगे। उनमें खा 
छिया करो। पानी पीने के लिए मिट्टी का एक वरतन दे दिया करेंगे। तुमको 
रोज नया पत्ता, रोज नया वरतन। हमें तो रोज नया मिलता ही नहीं है। 
और तुम वहीं सो जाया करना।” 

नारायण को मुझसे बहुत स्नेह है। परन्तु यह मुझे इस तरह से रखता है। 
इतने में, भगवान्‌ न करे, इसके घर मं आग लगती है। अब प्रबोध इसके घर 
की आग बुझाने दौड़ा है। प्रब्रोब से में पूछता हु--“क्यों प्रबोध, तुम 
मुझसे प्रेम करते हो?” 

“हाँ, तुमको तो बहुत प्यार करता हूं।” 

“फिर नारायण के घर की आग क्यों बुझाते हो ? ” 

“अरे भाई! उसको भी प्यार करता हूँ ।” 

“तो फिर यह कहो कि मुझको प्रम नहीं करते।” 

“तुमको क्यों नहीं ? ” 

“यह मुझे अपने घर में पेर नहीं रखने देता, भगवान्‌ की परम कृपा से 
इसके घर में आग लग गयी है और तू बुझाने दौड़ता है?” 

यह अस्पृश्य की मनोवृत्ति का दिग्दशन है। जिस समाज में इतना अप्रति- 
ष्ठित और अस्पृश्य वर्ग है, उस समाज में जब आग लगती है, तो उसका 
बचाव करने के लिए आज़ भी हरिजन दौड़कर आते हे, में उन्हें फरिश्ते और 
देवदूत मानता हूँ। 

तीसरा रास्ता ही क्या ? 


अंबेडकर जब मनुस्मृति जलाते हे, तब मुझे जलन नहीं होती, दुःख 
नहीं होता। लेकिन जब हरिजन हमारे संरक्षण के लिए दौड़ते हूँ, तब मुझे 
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आर्चयं होता है। में सोचने लगता हूँ कि सन्तों ने इस देश में कितने महान्‌ 
सिद्धान्तों का बीजारोपण किया होगा कि आज भी उन लोगों के अन्दर यह सद्‌- 
भावना छिपी हुई है कि वे इस समाज के, इस धर्म के संरक्षण के लिए दौड़ते हं । 
लेकिन सोचने की बात है कि जो जाति मे रह नहीं सकता, उसके लिए रास्ता 
क्या है? जाति-संस्था मं जिसे प्रतिष्ठा मिल ही नहीं सकती, उसके लिए जन्मा- 
न्तर या धर्मान्तर छोड़कर तीसरा रास्ता ही बया है? आप अपने को उस जगह 
पर रखिय और फिर सोचिये कि जाति में रहना जिसके लिए असम्भव है, उसके 
लिए रास्ता कौन-सा है? वह क्या करे ? जिनमें उतनी शक्ति है, वे नये 
पन्थ की स्थापना कर देते हं । वुद्ध में शवित थी, महावीर में शवित थी, नानक में 
शक्ति थी, दयानन्द में शवित थी । उच्होंन जाति से वचान के लिए नये सम्प्रदायों 
की, नये धमो की, नय पन्थों की स्थापना की। अंवेडकर कहते हें कि “जाति- 
संस्था से वचने के लिए हमारे पास दूसरा कोई रास्ता नहीं है। इसलिए में बौद्ध 
होना चाहता हुं । नया धर्म स्थापित कर नहीं सकता, जन्मान्तर तक राह देखने 
की तयारी नहीं है, तव धर्मान्तर के सिवा मेरे सामने कोई चारा नहीं रह गया 
है।' नतीजा यह है कि इस देश में सम्प्रदायों की संख्या अव तक वढ़ती गयी । 


प्रति-सम्प्रदायवाद निदान नहीं 


जातिवाद, सम्प्रदायवाद का निराकरण, प्रति-सम्प्रदायवाद से नहीं हो 
सकता। “इसलामियत ही राष्ट्रीयता है”, मुसलमान ने-कहा । हिन्दू-समाज 
ते जवाब दिया--'हिन्दुत्व ही राष्ट्रीयता है।” यह प्रति-सम्प्रदायवाद है । 
जवाबी सम्प्रदायवाद । वह कहता है, “हमारा राज्य जहाँ होगा, वह पाकि- 
स्तान है ! ” यह कहता है, “हमारी सत्ता जहाँ पर होगी, वही पुण्यभूमि 
हैं। पाकिस्तान का बरावर टीकठीक अनुवाद है-पाक==पुण्य, स्तान= 
भूमि। मुसलमानों के सम्प्रदायवाद का अनुवाद है, यह हिन्दुओं का प्रति- 
सम्प्रदायवाद। प्रति-सम्प्रदायवाद से छोकसत्ता की स्थापना हगिज नहीं हो 
सकती है। हमे तो सम्प्रदायवाद और जातिवाद, दोनों का ही निराकरण 
करना होगा, 'तब कहीं लोकसत्ता की स्थापना हो सकती है।* 


अवार शिकि में २५०४ पा “शिविर 


(:.७०७. 
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राजनीति से लोकनीति की ओर १११; 


हम देख चुके हुँ कि राजसत्ता और लोकसत्ता में किस प्रकार धीरे-धीरे 
भेद होता गया और अंत मे राजसत्ता कंसे क्षीण होती गयी और लोकसत्ता 
का विकास करने की ओर दुनिया का कदम किस तरह बढ़ता गया। इसके लिए 
हमें संप्रदाय-निराकरण करना होगा और जाति-निराकरण भी, जिसे गांधीजी 
ने हमारे सामने स्पशे-भावना के ब्रत के रूप मं रखा । संप्रदाय में स्पशे-भावना 
तो है, परंतु वह आक्रमणशीलता है, और दूसरी ओर, जो उस सम्प्रदाय में 
न हों, उनके लिए सहिष्णुता और समानता की वृत्ति भी नहीं है। सम्प्रदाय 
संग्राहक है, लेकिन संप्रदाय की हद तक! इसलाम में सब समान हें, लेकिन 
तभी, जब वे मुसलमान हो जाते हें। उसकी समानता सम्प्रदायनिष्ठ है। 
इस प्रकार की थोड़ी-बहुत समानता, जातिनिष्ठ समानता, हिन्दुओं के समाज में 
भी है। गरीव ब्राह्मण और अमीर ब्राह्मण, दोनों साथ-साथ भोजन कर सकते 
हें, उन दोनों में बिवाह-सम्वन्ध भी हो सकता है। इसलिए हमारे देश के कुछ 
विचारक तो यहाँ तक कहने लगे थे कि इस देश में लोकशाही का आरम्भ 
साम्प्रदायिक लोकशाही और जातिनिष्ठ लोकसत्ता से होना चाहिए । 


राजनीति में जातिवाद 


नागरिकता सम्प्रदाय और जाति, दोनों से भिन्न होनी चाहिए, इसलिए 
इन दोनों का नागरिकता में कहीं भी प्रवेश नहीं होना चाहिए । यह सम्प्रदायवाद 
और जातिवाद का निराकरण कहलाता है। इस देश में जाति अब चुनावों र 
और राजनीति में आ रही है, इसलिए लोगों को बहुत शिकायत है, कोकिन में 
उसे एक शुभ चिह्न मानता हँ। इसका कारण यह है कि एक ब्राह्मण कांग्रस 
का उम्मीदवार हो जाता है और दूसरा ब्राह्मण प्रजा-समाजवादी दल का। 
दोनों दल प्रायः ऐसा करते हे। वे देखते हें कि इस शहर में ब्राह्मण ज्यादह हूँ, 
तो दोनों ब्राह्मण उम्मीदवार खड़ा कर देते हें। इस प्रकार जब वे खंड़ हो जाते 
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हें, तो एक ही जाति के आदमी दो राजनेतिक पक्षों में वॅट जाते हें। जो जाति 
चूल्हे के पास थी, वह इस तरह से राजनीति में आ जाती है। सत्ता की राज- 
नीति मं एक गुण या एक दोष यह है कि इसमें कोई तत्त्व और सिद्धान्त स्थिर 
नहीं रहता। इसलिए जाति इसमें आ जाने पर जाति के निराकरण की प्रक्रिया 
आरम्भ हो जाती है। लोकसत्ता की बुनियादें सिफ कानून से और संविधान से 
नहीं बदली जा सकंगी । लोकसत्ता का बाह्य आकार वदलन से भी लोकसत्ता 
की बुनियाद नहीं बदलती हं । मुख्य बात यह है कि हमें लोकसत्ता का संदर्भ 
बदल देना होगा । इसलिए मेने वर्ग-निराकरण, सम्प्रदाय-निराकरण और 
जाति-निराकरण की वात कही । इसम सत्ता और कानून की थोड़ी-बहुत 
सहायता हमको हो सकती है, लेकिन इन तीनों क्षेत्रों में जो प्रयास होंगे, वे 
कन्तिकारी प्रयास होने चाहिए । लोकसत्ता की बुनियादें वदलन के लिए 
आवश्यकता क्रान्तिकारी प्रयत्नों की है । 


पालमेण्ट द्वारा क्रान्ति असम्भव 

सभी जानते हें कि यूरोप में दो पक्ष हो गये थे। एक संसद्वादियों का, 
जो पालमेण्ट से काम लेना चाहते थे और दूसरा, क्रान्तिकारियों का। क्रान्ति- 
कारियों ने कहा कि पालंमेण्ट से हम पूरा-पूरा काम नहीं ले सकते, पालमेण्ट 
से कान्ति नहीं हो सकती। इसका मुख्य कारण यह है कि पालंमेण्ट आज जिस 
संदर्भ में काम कर रही है, उस संदर्भ में क्रान्तिकारी तत्त्वों की शक्ति पार्लमेंट 
मे नहीं चळ सकती। चुनाव में इनका जीतना एक तो संभव नहीं होता और 
जीत जाने पर भी पालंमेण्ट में जिस तरह से काम चलता है, उससे कुछ होने- 
वाला नहीं । 'पालमेण्टरी' पद्धति में आखिर की परिणति यही होती है कि 
सरकार और सरकार चलानेवाळे लोग एक सलाह से कैसे चळे ? विनोवा 
जिसे 'एकमत से चलना' कहते हे, वह बिलकुल अलग चीज है। और आज के 
मंत्रि-मण्डल में या आज की पपालंमेण्टरी' भाषा में जिसे संयुक्त जिम्मेवारी 
कहते हु, वह बिलकुल अलग चीज है। यह संयुक्त जिम्मेदारी क्या है, इसका 
भी संकेत रूप में एक किस्सा सुन लीजिये। 


हि सनी, का. सतत, वहा, तलाठ. पा, हाजोजवोने । मह 
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लाड मेलवोन क्या किया करता था? जव कभी मन्त्रि-मण्डल की बैठक होती 
थी, तो जिस कमरे मं वेठक होती थी, उस कमरे के बाहर, दरवाजे में खड़ा 
हो जाता था, जिससे आना-जाना बन्द रहे | और वहाँ से कहता था--“लोगों से 
क्या झूठ बोलना है, इसकी मुझे बहुत ज्यादा फिक्र नहीं है! लेकिन एक वात 
है कि लोगों को हमें जो चकमा देना है, उसके विषय में जव तक एकमत नही 
होता है, तव तक तुममे से एक को भी मं बाहर नहीं जाने दूँगा ।” 


राजनीति के अनेक रूप 


राजनीतितज्ञों की संयुक्त जिम्मेदारी और एकमत से काम होने में बहुत 
बड़ा अन्तर है। यह जो एकमत है, वह राजसत्ता अपने हाथ मे, याने बहुमत 
के हाथ मं, रखने के लिए है। सत्ता को आपने सेवा का साधन भले ही मान 
लिया हो। लेकिन सेवा का साधन जव तक हमारे हाथ में नहीं रहेगा, तव तक 
हम सेवा नहीं कर सकेंगे, यह जिसने मान रिया है, वह सेवा के साधन को 
अपने हाथ में रखने के लिए ही सारी शक्ति खर्च कर देता है। जैसे राजा करता 
था। राजा के राज्य में क्या होता था? राजा के हाथ मं सत्ता रहे, राजा का 
. राज्य वना रहे, इसीका नाम “राजनीति” था । राजा राज्य कर सकता है, 
राजा ही ठीक राज्य करता है। राजा का राज्य बनाये रखने की जो युक्ति 
और नीति है, उसे हम “राजनीति' कहते हें। और इसीलिए पुराने लोगों ने 
यह कहा, “राज्य बनाये रखने के लिए जो-जो करना पड़े, वह सब उचित ही 
है। 'वारांगनेव नुपनोतिरनेकरूपा।' राजनीति के तो अनंत खूप होते हें। 
वारांगना की तरह वह अनेकरूप होती है। 


विकेन्द्रित राजनीति लोकनीति नहीं 


हमने यह मान लिया कि राजनीति को बिखर दिया, तो लोकनीति हो गयी । 
राजगिरा ( रामदाना ) के लड्डू का एक-एक दाना अलग-अलग होता है। 
लड्डू जब तक है, तब तक सब एक जगह है और किसीन उस पर मुक्का मार 
दिया, तो उसका एक-एक दाना बिखर गया । लड्डू राजसत्ता है और जो बिखर 


गयी, वह ‘लोकसत्ता! है, इस प्रकार का भ्रम लोगों के मन में होता है। याने 
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राजसत्ता के कणों का नाम लोगों ने “लोकसत्ता' रख दिया है। राजसत्ता का 
कण एक-एक जगह हो गया, उसका एक-एक दाना अपनी-अपनी जगह पर उछल 
रहा है। कोई ग्राम-पंचायत में उछल रहा है, कोई म्युनिसिपेलिटी में उछल 
रहा है, कोई डिस्ट्रिक्ट बोर्ड में उछल रहा है। एक-एक ने अपना-अपना छोटा- 
छोटा राज्य वना लिया। दादा की दृष्टि यह है कि चुनाव में में जीतू, इस तरह 
से चुनाव का क्षेत्र बने, नारायण की भी यह दृष्टि है कि चुनाव में में जीतू, 
इस तरह से उसका क्षेत्र वने। और अगर में कांग्रेस में हूँ, तो प्रजा-समाजवादी 
कहता है कि इन लोगों ने चालाकी से अपने पक्ष की जीत के अनुकूल सारे निर्वा- 
चन-क्षेत्र वना लिये । इस तरह से हर आदमी ने अपने-अपने लिए एक छोटा-छोटा 
हलका, सत्ता का एक छोटा-छोटा क्षेत्र बना लिया । यह लोकसत्ता नहीं है। 

अगर यह लोकसत्ता नहीं है, तो हम 'लोकसत्ता' किसे कहेंगे और इसके 
लिए क्या करना होगा ? 


आथिक ओर राजनीतिक इकाइयाँ 


इसके लिए दुनिया के विचारक इस निर्णय पर पहुँचे हे कि आथिक इकाई 
और राजनेतिक इकाई में बहुत ज्यादा अंतर नहीं होना चाहिए। आज हमारी 
जितनी राजनैतिक इकाइयाँ हे, वे सव मनमानी वनी हें याने हमने अपनी मर्जी 
के मुताविक चाहे जैसी अनियंत्रित रूप से वना ली हृं। इनमें कोई नियम 
नहीं है। इनको अगर हम आधिक इकाई से समव्याप्त न वना सक, तो कम-से- 
कम उनम बहुत ज्यादा अंतर नहीं रहना चाहिए। राजनेतिक इकाई और 
आधिक इकाई अगर समव्याप्त हो सके, तो वहुत अच्छा। समव्याप्त न हो 
सके, तो इनमें कम-से-कम अंतर रहे। राजनेतिक इंकाइयाँ दो तरह की होती हें: 

१. प्रशासकीय, 

२. प्रातिनिधिक । 


मतदान का क्षेत्र प्रातिनिधिक इकाई कहलाती है। तालका, जिला 
और उसके नीचे की इकाई, प्रशासन की इकाई होती है। हम चाहते यह हैं 
कि प्रशासन कम होता चला जाय, अनुशासन बढ़ता चला जाय और अत म॑ 
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की वृत्ति बढ़े, स्वतंत्रता की वृत्ति बढ़े। में भी स्वतंत्र, आप भी स्वतंत्र । मेरी 
आर आपकी स्वतंत्रता एक-दूसरे की स्वतंत्रता को नियमित करेगी। इसके 
सिवा और कोई नियमन नहीं होगा। नियन्त्रण वस्तु का होगा, मनुष्य का नहीं । 

अव हम लोकसत्ता के कुछ क्रान्तिकारी सिद्धान्तों पर विचार करें कि 
लोकसत्ता को किस माग से जाना होगा? 


लोकसत्ता का मार्ग 


इसके लिए मनुष्यों पर नियंत्रण की. जगह वस्तुओं पर नियंत्रण करना 
होगा । मनुष्यों का नियंत्रण कम-से-कम, वस्तुओं का नियंत्रण अधिक । आज 
प्रशासन किसलिए होता है? वह होता है--मुट्ठीभर आदमियों के स्वामित्व 
और मुट्ठीभर आदमियों की संपत्ति के संरक्षण के लिए । संपत्ति के प्रत्यक्ष 
संरक्षण की आवश्यकता जिन्हे होती है, एसे कितने लोग समाज में हैं ? बहुत से 
लोग एसे ह, जिनकी संपत्ति के सं रक्षण के लिए प्रशासन की आवश्यकता नहीं है। 
प्रशासन की आवश्यकता थोड़ से आदमियों की संपत्ति के संरक्षण के लिए होती 
है। आज की लोकशांही में यह एक चीज बराबर चल रही है। भारतवपं 
को यदि छोड़ दिया जाय, तो आज लोकशाही का सबसे अच्छा जो स्वरूप माना 
जाता है, वह है अमेरिका में और इंग्लंड मं। और इन दोनों राष्ट्रों की समाज- 
रचना पूँजीवादी समाज-रचना है। लोकशाही का जन्म भी पूँजीवाद की कोख 
से हुआ है। यह एतिहासिक सत्य है। पूँजीवाद को लोकशाही की आवश्यकता 
थी, इसलिए लोकशाही का जन्म पूँजीवाद के साथ और उसकी कोख से हुआ | 
बच्चे में माँ-वाप के कुछ थोड़-बहुत गुण आ भी जाते हें। यह लोकशाही साहूकार 
की बेटी है । राजा की बेटी का स्वयंवर होता था, साहुकार की बेटी का स्वयंवर 
नहीं, नीलाम होता था । अपनी बेटी व्याहनी हो, तो हम देखते हें कि कितने 
पैसे मिळेंगे, कितने गहने मिलेंगे और जिस लड़के के साथ यह ब्याही जानेवाली 
है, उसके पास धन कितना होगा ? ! 

स्वयंवर में दुसरी बात होती थी। उसमें थोड़ा-बहुत जुआ या संयोग 
होता था। इसमें संयोग तो है, लेकिन संयोग के साथ-साथ कीर्भत चुकानवाला 
चाहिए। अधिक-से-अधिक कीमत जो देता है; उसके पीछे वह जाती है। 


७ ५-0.॥1 Public Domain. Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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इस लोकशाही मे यह बुराई पूँजीवाद के साथ-साथ आयी । इसलिए यूरोप के 
और खासकर इंग्लंड के अनुभव के कारण हमारी कोशिश यह है कि हम इसका 
संदर्भे वदल दें! इंग्लंड में पालंमेंटरी पद्धति का जो अनुभव हुआ, उस अनुभव 
का यह निचोड़ या निष्कषं है कि वहाँ पर प्रगतिशील पक्ष भी सत्ताधारी पक्ष तो 
हुए, लेकिन अंत तक कोई भी पक्ष पालमेंट की मार्फत क्रांति नहीं कर सका। 
वाद में तो लेवर पार्टी में झगड़ा ही हो गया। वेवाँ अलग निकल गया और 
बवा की सबसे ज्यादा शिकायत यह हुई कि पाळंमेंट को हम क्रान्ति का उपकरण, 
क्रान्ति का औजार नहीं वना सके। इसका मुख्य कारण यह हुआ कि समाज में 
प्रचलित जो स्वार्थ-संवंध होते हे, उन स्वार्थ-संवंधों के अनुरूप पक्ष बन जाते हैं 
और समाज में जब इन स्वार्थ-संवंधों के अनुरूप पक्ष बनते हे, तो अन्त तक इन 
पक्षों की सत्ता पहुंचती नहीं है। 
स्थानीय स्वराज्य ओर पक्षभेद 

इंग्लंड में जिसे हम स्थानीय स्वराज्य कहते हें, उस स्थानीय स्वराज्य में 
पहले पक्ष नहीं थे। इसका मुख्य कारण यह है किं पालमेंट के सामने जिस 
प्रकार से पक्ष आ सकते हे, उस प्रकार से स्थानीय स्वराज्य में आ ही नहीं सकते 
थे । क्योंकि स्थानीय स्वराज्य में स्थानीय प्रश्न होते हें । स्थानीय मामलों में 
केवल आशिक विरोधों को छोड़ दिया जाय, तो वाकी के सारे विरोध नगण्य 
होते हें। नहीं के बराबर होते हे । इसलिए जहाँ वर्ग-निराकरण हो गया हो 
या वर्ग-निराकरण की प्रक्रिया का आरंभ हो गया हो, ऐसी जगह पक्षभेद के 
लिए बहुत थोड़ा स्थान रह जाता है । 

एक सिद्धांत हमें ध्यान में रखना चाहिए कि आथिक इकाई के साथ-साथ 
राजनीतिक इकाई चले। आथिक रचना का अंतिम सिद्धांत यह्‌ है कि आथिक 
रचना में स्वयंपूर्णता हो और विकेन्द्रीकरण हो। 


स्वयपुणता को आवइ्यकता 


स्वयपुणता क्यों होनी चाहिए ? इसका अनुभव तो सारी इनिया को 
हो गया है, लेकिन यह विचार आया केसे ? इसके लिए परिस्थिति का 
थोड़ा वनका लगना जरूरी होता; है. Maha Vidyalaya Collection. 
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१९१४-१९१८ का प्रथम विश्वयुद्ध जो हुआ, उसमे जमनी के एम्डन 
नामक जहाज ने इंग्लंड म॑ पहुँचनेवाली रसद डुवोनी शुरू कर दी । तब तक 
इंग्ळेंड का यह खयाल था कि कारखानदारी और दुकानदारी से हम मालदार 
हो जायेंगे, हमें खेती-वारी की कया जरूरत है ? जो थोड़ी-वहुत खेती-वारी 
रह गयी थी, उसका कारण थे कुछ पुराणप्रिय अंग्रेज । लेकिन उस पर जोर 
उन्होंने नहीं दिया था । जव उन्ह यहाँ से रसद मिलनी मुश्किल हो गयी, तब वे 
जागे और उन्होंने सोचा कि खतरनाक परिस्थिति आ सकती है। इसलिए 
हर राष्ट्र को अपनी आवश्यकताओं के लिए आत्मनिर्भर रहना चाहिए । यह 
तो एक राष्ट्र की वात हुई । 

रूस में क्रांति हुई। वहाँ एक 'स्टैलिन फार्म्युला' कहलाता है। स्टेलिन ने 
रूस में दो-तीन वाते लेनिन से आगे बढ़कर रखीं । इनमें से एक है, 'एक ही देश 
में समाजवाद' हो सकता है। दूसरी है--क्रांति का एक राष्ट्र से दुसरे राष्ट्र 
में आयात नहीं हो सकता। उसने कहा कि यह कोई क्विनाईन की गोली नहीं 
है, जो यहाँ से वहाँ ले जायी जा सके। तीसरा सिद्धान्त, जिसे स्टॅलिन फार्म्युला 
कहते हे, यह था कि “रूस की संस्कृति का आशय तो समाजवादी होगा, पर 
उसका आकार राष्ट्रीय होगा।' नतीजा यह हुआ कि रूस में जितने छोटे-छोटे 
राष्ट्र थे, उन सारे छोटे-छोटे राष्ट्रों को स्वयंपूण बनाने की कोशिश हुई। 
युक्तेन और पूवं -तुकिस्तान, दोनों को स्वयंपूर्ण बनाने की कोशिश लगातार 
चलती रही। लेकिन उस वक्‍त रूस में जो संयोजन हो रहा था, उसकी 
बुनियाद यह थी कि सारे छोटे-छोटे 'राष्ट्रकों' को स्वयंपूर्ण बना दीजिये । 
अर्थात्‌ वे स्वयंपूणं भी होने चाहिए और विकेन्द्रित भी। 

अव सवाल यह था कि यदि आथिक स्वयंपूर्णता और विकेन्द्रीकरण होगा; 
तो राजनैतिक स्वयंपूर्णता और राजनैतिक विकेख्रीकरण हो जायगा। ये दोनों 
चडेगे, तो साथ-साथ चलेंगे। एक ओर विकेन्द्रीकरण और दूसरी ओर केच्धी- 
करण, ये दो बातें साथ-साथ नहीं चल सकतीं। इसलिए दोतों प्रकार के 
विकेन्द्रीकरण की आवश्यकता है । इसका पहला कदम यह होना चाहिए कि 
आथिक विकेन्द्रीकरण की योजना के साथ-साथ राजनैतिक विकेन्द्रीकरण की 


योजना हो। 


CC-0.In Public Domain. Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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भाषावाद का खतरा. 


फिर आज यह हिम्मत क्यों नहीं हो रही है, इसका विचार हमें कर लेना 
है। हमारे कई विचारक कह रहे हे कि मुसलमानों के सम्प्रदायवाद के कारण 
तो दविराप्ट्रवाद आया, अव हम यह डर है कि बचे हुए गैर-मुस्लिमों के भाषावाद 
के कारण यहाँ बहुराष्ट्रवाद न आ जाय ! भाषा का सांस्कृतिक अभिमान एक 
अलग वस्तु है, लेकिन जव भाषा के साथ सत्ता जुड़ जाती है, तो उसे 'भाषावाद' 
कहते ह। इसलिए शुरू से सरदार पटेल, अंबेडकर, जवाहरलालजी और 
इस तरह के सभी लोगों के मन म॑ यह भाव रहा कि इस देश में प्रान्तों को 
बहुत अधिक अधिकार न दिये जायें। लेकिन दक्षिण के प्रान्तवालों ने कहा 
कि प्रान्तीय स्वायत्तता होनी ही चाहिए। प्रान्त के लिए अधिक-से-अधिक 
अधिकार चाहिए । 
एसी माँग करनेवाले दो तरह के लोग थे। एक तो मुसलमान थे। पाकि- 
स्तान से पहले वे कहते थे कि प्रान्तों की स्वायत्तता यहाँ तक हो कि जो प्रान्त 
भारतीय संघ-राज्य में से निकल जाना चाहे, उसे निकल जाने तक की 
स्वतन्त्रता हो । एसा होने पर पाकिस्तान की माँग शायद ये लोग न करें, 
इस उद्देश्य से उन्हें समझाने के लिए और उन्हें अपने में मिला छेने के लिए 
हमारे देश के सारे नेता इस बात के लिए तैयार हो गये थ । 
दूसरी ओर दक्षिणवाळे थे, जो कहते थे कि आपकी संस्कृति अलग, आपकी 
भाषा अलग, आपका तौर-तरीका अलग, आपकी रहन-सहन अलग, आपका 
रंग-रूप अलग, आप और हम अंग्रेजों के कारण एक साथ रहे, फिर भी आप 
कहते हे कि आप और हम साथ रहेंगे ! यह कितने दिन चलनेवाली बात है? 
एक ने कहा कि मुस्लिम भारत और गर मुस्लिम भारत, अळग-अळग होना 
चाहिए। दूसरा कहता है कि उत्तर भारत और दक्षिण भारत, अलग-अलग 
होने चाहिए। भारतवपं के ये दो सांस्कृतिक टुकड़े माने जाने चाहिए । इस 
संदर्भ में उन्हे संविधान बनाना था। इसलिए वे लोग बहुत विचार में पड़े कि 
अव क्या हो ? आख़िर इस प्रकार मनुष्यों का विभाजन होने लगे, तो इसका 


३5५ कहीं अत, नहीं. देए Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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लोकशाही की बुनियादें कब बदलेगी ? 


राजनीति को, सत्तावाद को विखर देने से सत्तावाद विकेन्द्रित हो जाता 
है। लेकिन विकेंद्रित सत्तावाद का मतलव 'लोकनीति” नहीं है। उससे लोक- 
नीति का प्रादुर्भाव नहीं होता। वह केवल विकेन्द्रित सत्तावाद है। में चाहता 
हूँ कि मेरा राज्य हो, आप चाहते हें कि आपका राज्य हो । इसलिए आप 
एक उम्मीदवार और में दूसरा उम्मीदवार। अव मेरा राज्य किस पर हो? 
आप पर हो। आपका राज्य किस पर हो? मुझ पर हो। तो दोनों एक- 
दूसरे के कन्धे पर बैठने की कोशिश करते हें। में आपके कन्धे पर चढ़ना चाहता 
हूँ, आप मेरे कन्धे पर चढ़ना चाहते हें। इस प्रकार सत्ता की स्पर्धा, जो पहले 
केवल राजगद्दी के आसपास थी, वह अव घर-घर पहुँच गयी। गाँव-गाँव पहुँच 
गयी । यह सत्ता की स्पर्धा का विकेन्द्रीकरण हुआ, सत्ता का विकेन्द्रीकरण नहीं 
हुआ। प्रश्‍न है कि सत्ता का विकेन्द्रीकरण कव होगा ? जव इस रूप के साथ- 
साथ लोकशाही की वुनियादें भी बदलंगी । 

लोकशाही की बुनियादें कब वदळेंगी ? जव हमारी आथिक इकाई, राज- 
नैतिक इकाई और प्रतिनिधिक इकाई, इन तीनों में कम-से-कम अन्तर रहेगा । 
और दूसरी वात यह होगी कि समाज सारा-का-सारा उत्पादकों का होगा । 
उसमें मालिक कोई नहीं रहेगा। इसके लिए आशिक क्षेत्र में हमारा पहला 
कदम होगा--अनुत्पादक की सालकियत का विसर्जन, दूसरा कदम होगा-- 
उत्पादक की मालकियत को स्थापना, और तीसरा कदम होगा-मालकियत 
का ही निराकरण। एसा जो समाज बनेगा, वह सारा-का-सारा उत्पादकों का 
होगा । उस समाज में स्वयंपूर्णता की दृष्टि से विकेन्द्रीकरण होगा और उस 
विकेन्द्रित समाज में प्रतिनिधित्व और प्रशासन, दोनों यथासंभव रामव्याग्त 
होंगे। प्रशासन का उद्देश्य वस्तु-नियंत्रण होगा, व्यक्ति-नियंत्रण नहीं । यह 
प्रशासन से अनुशासन की ओर जाने का कदम है। प्रशासन कम होता चला 
जायगा, अनुशासन बढ़ता चला जायगा। 


उम्मीदवारी की समाप्ति 


दूसरा कदम होगा--उम्मीदवारी नहीं रहेगी । बारात में जितने ईमानदार 
२१५००-०.॥॥ Public Domain. Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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आदमी होते हें, उनमें कभी एसी स्पर्धा नही होती कि मुझे कोठारी वना दिया 
जाय। उल्ट वे यह चाहते हें कि हम जो कुछ चाहते हँ, वह हमें मिल जाय, तो 
अच्छा है। लेकिन कॉन यह सारो झंझट अपने मत्थ लेगा ? इसलिए जव आप 
सत्तावारियों को केवळ कोठारी वनायंग, सिफ व्यवस्थापक वनायेंगे और सत्ता ' 
उसमें से कम हो जायगी, उस दिन समाज में बहुत ज्यादा स्पर्धा नहीं रहनेवाली 
- है। लोग अक्सर पूछते हुँ कि सत्ता की आकांक्षा कैसे जायगी। हमारा कहना है 
कि धन को आकांक्षा जैसे परिस्थिति-परिवतेन से कम होती है, उसी प्रकार सत्ता 
को आकांक्षा भी परिस्थिति-परिवर्तंन से कम होगी । याने परिस्थिति ही ऐसी 
वनानी चाहिए कि सत्तावाद के छिए कम-से-कम अवसर रहे। फिर भी सत्ता 
को आकांक्षा थोड़ी-बहुत वनी रहेगी, लेकिन उसका डंक निकल जायगा । 
मालिकी अगर विरूर जायगी, उत्पादकों की मालिकी अगर वन जायगो, 
तो माळकियत का डंक निकल जायगा । माळकियत का डंक निकालने के 
लिए हमने यह माँग की है कि उत्पादक की मालिकी हो । इसी प्रकार सत्तावाद 
का डंक निकाल देने के लिए, प्रशासन कम करने के लिए, अनुशासन बढ़ाने फे 
लिए वस्तु का नियंत्रण होगा। वस्तु के नियंत्रण से मतलव उत्पादन का नियंत्रण 
और वितरण का नियंत्रण होगा। मनुष्यों का नियंत्रण कम-से-कम होगा । 

आज मनुष्यों का नियंत्रण क्यों करना पड़ता है ? इसीलिए कि नागरिक 
को एक-दूसरे से डर है। एक नागरिक दूसरे नागरिक पर भरोसा नहीं कर 
सकता। डर का और दूसरा कारण क्या है? कुछ नागरिकों के पास दूसरे 
नागरिकों की अपेक्षा संग्रह अधिक है। संपत्ति और संग्रह नागरिकों में डर और 
अविश्वास पेदा करते हे । इसलिए हम संपत्ति का विभाजन और संग्रह का निरा- 
करण करना चाहते ह्‌। संपत्ति का विभाजन हो जायगा, संग्रह का विसर्जन 
हो जायगा, तो समाज में ऐसी परिस्थिति पैदा होगी कि एक नागरिक को दूसरे 
नागरिक से वहुत डर नहीं रह जायगा। 


भय के तीन स्थान 


डर के तीन कारण वतलाये जाते ह: जर, जमीन और जोरू। 
मालकियत, सम्पत्ति और स्त्री, तीन भयस्थान समाज में रहे हें। दो 
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चीजों का निराकरण करने के लिए तो आप तुले हो हुए हे आप कहुते हें कि 
जमीन की मालकियत को तो निकाल देंगे और सम्पत्ति का पुनविभाजन हो 
जायगा, संग्रह का निराकरण हो जायगा। दो भयस्थान तो आपके निकल ही 
जायेगे। तीसरा भयस्थान “स्त्री! है, उसका विचार आगे चलकर करूंगा । 
स्त्री को नागरिक वना दिया और फिर वह डरती रहे, तो बहुत ही मुश्किल है। . 
याने वकरियों को आजाद कर दिया और शरों में छोड़ दिया, तो पछताना 
पडेगा । इस तरह की आजादी काम की नहीं होती । 

शुरू में हम मनुष्यों के दो भय-स्थानों का निराकरण कर देते हं। एक 
भय-स्थान : संपत्ति और दूसरा भय-स्थान : स्वामित्व । इन दोनों की भावना 
जब निकल जाती है, तव तीसरा 'सत्ता' का जो भय-स्थान रहता है, उसका 
डंक निकल जाता है। आज जिस मात्रा मे सत्ता की अभिलापा है, फिर उस 
मात्रा में वह नहीं रहती । उसमें से बहुत-सा वेभव निकल जाता है। उसमें 
व्प्रवस्थापक की ही भूमिका अधिक आ जाती है। 'हुकूमत', जिसे आज्ञा चलाना, 
हुक्म चलाना' कहा जाता है, वह चीज उसमे से कम होती चली जाती है। * 


सत्ता का विकेन्द्रीकरण 
तो, हमारा यह चित्र है कि एसी इकाई होगी, जहाँ सव उत्पादक होंगे, 
जहाँ लोगों के स्वार्थ-संबंधों में बहुत अधिक विरोध नहीं होगा, जहाँ पर केन्द्रीय 
शासन के पास नेतिक सत्ता अधिक होगी, प्रत्यक्ष व्यवस्था की सत्ता विकद्रित 
याने स्थानीय शासन के पास अविक होगी। वहाँ पर बहुत ज्यादा मतभेद के 
लिए गुंजाइश नहीं रह जायगी। विकेन्द्रित शासन में मतभेद के अवसर बहुत 
कम हो जाते हें, इसलिए पक्षभेद के लिए बहुत ही कम गुंजाइश रहती है । 


वोटों की बिक्री और अपहरण 


अब यही डर रहता है कि गुण्डे रहेंगे या नहीं? आज की लोकशाही 
में वोट छीने जाते हें और वोट बेने जाते हे। सबसे बड़ा आंतर-विरोध है 
कि यहाँ गरीब आदमी का राज्य हो गया और गरीब आदमो दुःखी है। इसका 
मुख्य कारण यही है कि वोट छीन जाते हें और वोट बेचे जाते हें । 
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हमारा एक मित्र प्रजा-सोशलिस्ट है। वह हार गया | वह वहुत अच्छा 
आदमी है और उसने देश की काफी सेवा की है। उसका चारित्र्य भी बहुत 
अच्छा है। मेन उससे पूछा--“आप क्यों हार गये?” 

तो कहने ल्गे--"विरोधी .न पानी की तरह पैसा खर्च किया, इसलिए 
हम हार गये ।” 

इसका मतलव यह था कि उसके विरोधी ने पैसे से वोट खरीदे । 

दुसरी जगह एक बहुत बड़े पेसेवाले थे, वे हार गये। वे भी हमारे मित्र 
हं। हमने पूछा--“आप क्यों हार गये ?” 

“कया बताऊ ! मेरे विरोधी ने डण्डे दिखा-दिखाकर वोट छीन लिये ।” 

तो वह्‌ डण्ड के सामने हार गया । एक ने डण्डे से वोट छीन लिये, दूसरे 
न पेसे से वोट खरीद लिये । इसलिए आवश्यकता है संदर्भ वदलने की । 

सन्दर्भ बदलने का परिणाम क्या होगा ? यही कि नागरिक का वोट 
कोई खरीद नहीं सकेगा और नागरिक का वोट कोई छीन नहीं सकेगा । एसी 
परिस्थिति हमें पेदा करनी है कि जिसमें वोट छीना नहीं जायगा, वोट वेचा ` 
नहीं जायगा। लोग कहते हे कि अपढ़ लोग हुँ, इससे एसा होता है। यह गलत 
है। युनिवसिटी के निर्वाचन-क्षेत्र में जितने वोट विकते हुँ, उतने बेचारे 
देहातियों के क्षेत्रों में कभी नहीं विके होंगे । 


वर्तमान लोकशाही के त्रिदोष 


आज की लोकशाही में तीन दोष हे-अधिकार का दुरुपयोग, अराजकता 
या गुंडाशाही का भय और घूसखोरी । ये त्रिदोष आज की लोकशाही में आ 
गये हैं। सभी देशों की लोकशाही मे ये वुराइयाँ हूँ। इंग्छेंड की लोकशाही में 
यह चीज है, अमेरिका की लोकशाही में भी यह्‌ चीज है। जहाँ पर लोग काफी 
सुखी हु, वहाँ पर भी ये तीन दोष हे । इन्हें लोकशाही के कफ-वात-पित्त समझ 
छीजिये। कभी कफ ज्यादा होता है, कभी पित्त। अभी तो एसा लक्षण 
दिखाई दे रहा है कि तीनों समप्रमाण मे होकर सन्निपात होने जा रहा है। 


इसलिए लोकशाही की वुनियादे बदलने की आवश्यकता है । 
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गुंडातत्व का जन्म क्यों हुआ ? 


समाज में हम जिसे 'गुंडातत्त्' कहते हं, वह अनुत्पादक और परोपजीवी 
वर्गों में से एक भयंकर वग है । जितना अनुत्पादक और परोपजीवी, थेलीवाला 
और तिजोरीवाला है, उतना ही अनुत्पादक और परोपजीवी यह लाठीवाला है । 

लेकिन यह समाज में आया केसे? यह संपत्ति के संरक्षण के नाम पर 
समाज में दाखिल हुआ। पुलिस और फौज प्रशासन में संपत्ति के संरक्षण के 
नाम पर आयी । गेर-सरकारी तौर पर जिसे 'गुण्डा' कहा जाता है, वह पहरुआ, 
दरबान और तकाजेवाला वनकर आया । 

गुंडा संपत्ति का रखवाला बनकर हमारे समाज में दाखिल हुआ। हम 
संदर्भ बदलने की बात कहते हे, उसका अर्थ यही है कि उत्पादकों के समाज में 
न आरामवादी साहूकार होगा, न लाठी पर जीनेवाला झाठी-बहाढुर गुंडा 
होगा । इन दोनों का स्थान समाज में नहीं होगा। 

प्रश्‍न है कि “लोग बैठ हुए हे और आप कहेंगे--वोटिंग के लिए हाथ 
उठाइये ! ' पर यहाँ तो गुंडा धमका रहा है, उसकी आँख के सामने लोग आँख 
उठाने की हिम्मत नहीं करते, तो कोई हाथ उठायेगा ? तो गुंडे के रहते, डंडे 
के रहते, लोकसत्ता कलुषित हो जायगी।” 

दंड-निरपेक्ष समाज का मतलब यह थोड़े ही है कि राजदंड नहीं रहेगा, 
लेकिन गुंडे का डंडा रहेगा ! मुझसे लोग पूछते हें कि राजा के हाथ में दंड नहीं 
रहेगा, तो फिर वह लोगों के हाथ में आ जायगा, जैसा कि शिक्षण में हुआ है। 
मास्टर के हाथ से छड़ी निकल गयी, तो अब उसे लड़के ही पीटते हें। याने 
लड़कों के दिल से तो छड़ी निकली ही नहीं है, केवल मास्टर के हाथ से कानून 
ने निकाल ली। यह अराजकता है। 


दंड-निरपेक्ष राज्य का अर्थ 


तीन दोप ह--अराजकता, दुरुपयोग और भ्रष्टाचार । इन तीन दोषों 
का निराकरण करने के लिए हमें संदर्भ बदलना होगा। इसका मतलब यह नहीं 
है कि रूज़ा याने सरकार के पास तो दंड नहीं रहेगा, लेकिन लोगों में आपस में 
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डंडे चलेंगे। द॑ड-निरपेक्ष राज्य का अर्थ यह है कि दंड कहीं नहीं रहेगा। दंडा- 
श्रित समाज नहीं रहेगा, सत्ता का या सुव्यवस्था का अधिष्ठान दंड नहीं होगा, 
लोक-सम्मति होगी। दंड पर जितना आधार होगा और लोक-सम्मति जितनी 
कम होगी, उतनी ही लोकसत्ता कम होगी । दंड का आधार जितना कम होगा 


ओर लोक-सम्मति जिस मात्रा म॑ अधिक होगी, उतनी ही लोकसत्ता की 
प्रगति होगी । 


लोक-सम्मति का अधिष्ठान 


प्रश्‍न है कि प्रशासन क्षीण कव होगा और जनता के अनुशासन में वृद्धि 
कव होगी ? तभी, जव सारे कानूनों के पीछे दंड का अधिष्ठान न होकार 
रोक-सम्मति का अधिष्ठान होगा। लोक-जीवन से जिस तरह से संपत्ति का 
निराकरण होगा, उक्ती तरह उदंड दंडशाही का भी निराकरण हो जायगा। 
इसलिए लोकतीति का आधार है, कानून को लोक-सम्मति के रूप मे विकसित 
करना। कानून के पीछ लोक-सम्मति का अधिष्ठान आवश्यक है। 

विनोबा कहते हें कि पामेट में वही कानून वन, जो सबंसम्मति से मंजूर 
हो । वाकी कानून छोड दीजिये। लोग कहते हुं-_“यह हो ही नहीं सकता। 
यह असंभव चीज है।' उनका कहना है कि यह असंभव नहीं है, आपने 
इसे शुरू ही नहीं किया। जिस दिन आप शुरू कर देंगे, उसी दिन से कानून 
के पोछे दंड को आवश्यकता कम होतो चली जायगी और कानून के पीछे 
लोकसत्ता का अधिष्ठान विकसित होता चला जायगा। 

संदर्भ बदलने से क्या-क्या परिणाम हो सकते हें? मान छे कि आपक्रा 
क्षेत्र अधिक-से-अधिक दस गाँवों का है। इससे बड़ा क्षत्र फिर कोई नहीं होगा । 
बहुत छोट गाँव हुए, तो वीस गाँवों का होगा। सव लोग एक-दूसरे को जानते 
होंगे I ह रोग एक-दूसरे को जानते हें, वहाँ हमेशा गाँव के किसी एक या 
दो व्यक्तियों के वारे में सब लोगों के दिळ में आदर होता है । हर गाँव में ऐसे 
र वि होते हे। पर वोटिंग कराइये, तो शायद वोट इनको नहीं मिळे । 

म जो सबसे अच्छ आदमी हे, उन्हें आज अक्सर वोट नहीं मिलता। 


जोग धमन एक तरफ हे.औरू बोरी बरफ, म की॥ल्लेक्शाही का 
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दूसरा आंतविरोध है। मन के साथ इनका वोट नहीं चलता। हम चाहते हे 
कि लोगों का मन और वोट, दोनों साथ-साथ चलं। इसके लिए हमने पहली 
परिस्थिति यह पैदा की कि थैली के लोभ का ही निराकरण कर दिया । हमने 
दूसरी परिस्थिति यह पेदा कर दी कि डंडे के भय का निराकरण कर दिया। 
अव इस वात के लिए अवसर नहीं रह गया है कि कोई धमकाकर या लाठी 
चलाकर लोगों से उनके वोट ले सके । तो अव लोभ और भय इतना कम हो 
गया है कि अव नागरिक में हिम्मत आ सकती है। 
अव कोई उम्मीदवार नहीं है, परन्तु हमें व्यवस्था करनी है। तो लोग 
आपस में पूछते हे--“किस तरह का प्रवन्ध करना है?” 
“अमुक-अमुक काम का प्रवन्ध करना है।' 
“इसका अनुभव ववलभाई को ज्यादा है 
दूसरे लोग कहते हं, “हाँ भाई, वात तो ठीक है।' 
बस, वात खतम हो गयी। एकाध कोई कहेगा कि ववलभाई से अमुक 
का अनुभव ज्यादा है, तो वबलभाई बोल ही नहीं रहे हें। नारायण कहता 
“हाँ, उनको ज्यादा अनुभव है, तो वे रह जायें ।” तो ववलभाई का 
नाम ही नहीं रहा। उ 
याने जो कोई काम के लिए आयेगा, वह सवंसम्मति से आयेगा, उम्मीद- 
वारी नहीं रहेगी। उम्मीदवारों में कभी परस्पर विश्वास आ ही नहीं सकता। 
दो उम्मीदवार कभी एक-दूसरे का उत्कर्ष चाह सकते ह? 
हर उम्मीदवार चाहता है कि समाज में मेरी प्रतिष्ठा हो, मेरी छोकप्रियता 
वढे और विरोधी उम्मीदवार की लोकप्रियता और प्रतिष्ठा कम हो! जब हूर 
उम्मीदवार का यही कार्यक्रम हो जाता है कि एक-दूसरे की प्रतिष्ठा का कंसे 
निराकरण हो, तब फिर नागरिकों की प्रतिष्ठा का स्थान ही कहाँ रह जाता 
है? जव प्रतिष्ठा का ही निराकरण करना एक कार्यक्रम हो जाता है तब 
कहा नहीं जा सकता कि नागरिकता का पतन कहाँ जाकर रुकेगा ? यह 
उम्मीदवारों की लोकशाही हो जाती है, पक्ष की लोकशाही हो जाती है, जनता 
को नहीं रहती । उम्मीदवार और पार्टी क्रियाशील होती है, लोग क्रियाशील 
नहीं होते । , 


CEC-0.In Public Domain. Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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ग्रास को प्राथमिक इकाइ 

आबुनिक लोकशाही मे लोगों की भूमिका सक्रिय बनाने का उपाय यही 
है कि निर्वाचन-्षेत्र ऐसा होना चाहिए, जहाँ लोग एक-दूसरे को जानते हों, 
एक-दूसरे से डरते न हों, उनके वोट खरीदे न जा सके । ऐसे एक-दूसरे को 
जाननेवाले लोग जब एकत्र होंगे, तव सामान्य मनुष्य में इतनी शक्ति और 
क्षमता आ जायगी कि उसे अपना निज का नियन्त्रण अपने प्रतिनिधि के हाथ 
में सपना नहीं पड़ेगा। वह केवल वस्तु-नियन्त्रण की जिम्मेवारी उसे सौपेगा 
और इस तरह से लोगों की, सामान्य जन-समुदाय को, लोकशाही चरिताथ 
हो सकेगी । 

इस प्रकार हम ग्राम की प्राथमिक इकाई तक आ गये। लोकनीति में 
प्राथमिक इकाई, प्राथमिक क्षेत्र ही मुख्य क्षेत्र होगा और उसके आगे के सारे 
क्षेत्र दोयम और गौण होंगे । उनमें अप्रत्यक्ष प्रतिनिधित्व होगा, प्रत्यक्ष 
प्रतिनिधित्व नहीं । प्रत्यक्ष प्रतिनिधित्व प्राथमिक क्षेत्र में: प्राथमिक क्षेत्र 
में ही मुख्य सत्ता : उत्पादन की सत्ता और संविभाजन की सत्ता : संयोजन की 
सत्ता। यही 'संपोजन' कहलाता है। उत्पादन और सम-विभाजन के नियंत्रण 
की, वस्तु के नियंत्रण की, सत्ता प्राथमिक क्षेत्र मे, और वाकी की सारी सत्ता, 
जो दोयम या गौण सत्ता होती है, वह दूसरे क्षेत्रों मे होगी और वहाँ पर अप्रत्यक्ष 
प्रतिनिधित्व होगा। यह है आगे के चित्र की रूपरेखा । 

लोकसत्ता ओर सत्याग्रह 

सम्य समाज का एक लक्षण यह है कि जहाँ अल्पतम और अल्पसंख्यकों 
के अधिकार सुरक्षित रहते हे, वह समाज सुसंस्कृत और सम्य है। अल्पसंख्यकों 
का सवसे वड़ा अधिकार यह है कि उन्हें अपने मत का प्रतिपादन और प्रचार 
करन की आजादी होनी चाहिए। बल्कि यह कहना चाहिए कि मत-स्वातंत्र्य 
ही वास्तविक व्यक्तिःस्वातंत्य है। मत-स्वातंत्रय का अर्थ है--वहुमत से भिन्न 
मत रखने की और प्रकट करने की आजादी | भिन्न मत का ही नाम स्वतंत्र 


त्रे जिः सोचते ०. CS 
र हैं। आप जस तरह से सोचते हं, उससे भिन्न प्रकार से सोचने के लिए 
का मुझ नहीं है, तो में दरअसल स्वतंत्र नहीं ह । 
CC-0.In Public Domain. Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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लेकिन अल्पमत यदि केवल सुरक्षित है, तो दरअसल वह स्वतंत्र नहीं हो 
सकता । तव तो उसे वहुमत की कृपा और उदारता के भरोसे जीना पड़ेगा । 
उसमें अपना कोई सामर्थ्ये या सत्त्व नहीं रह सकेगा। बहुमत की कृपा पर 
और बहुमत के भरोसे जिस अल्पमत को निर्भर रहना पड़ता है, उसमें समाज 
का हित करने का कोई माद्दा नहीं होता । उसमें तत्त्व-निष्ठा का अधिष्ठान 
भी नहीं रह सकता । इसलिए जरूरत इस वात की है कि अल्पमत अपनी 
निष्ठा और अपनी हिम्मत के भरोसे जिये । 


आत्मबल का आधार 


यह तभी हो सकता है, जब कि अल्पमत का आधार संख्याबळ और 
दंड-शक्ति से श्रेष्ठ कोई सामर्थ्यं हो । यह बल आत्मवल ही हो सकता है। 
विचार की शक्ति वुद्धि-निष्ठा में होती है और उसका आधार आत्मवल होता 
है। सौ में से निन्यानवे व्यक्ति एक तरफ हों, तो भी वह विचलित नहीं होगा। 
वह अपने शुद्ध विचार और अनासक्त आत्मःप्रत्यय को ईश्वर का संकेत मानेगा 
और उसके लिए नञ्जतापुवक स्वेच्छा से विधान में विहित दंड भुगतने के लिए 
तत्पर रहेगा । दंड-वल, शस्त्र-बल और संख्या-वल के सामने सिर नवाय विना 
आत्म-संकेत के अनुसार चलने की स्वतंत्रता नागरिक का आत्म-मर्यादावाचक 
लक्षण है। में आजाद हूँ, इसकी सबसे बड़ी पहचान यह है कि सारी दुनिया से 
अलग राय रखकर भी मे अपनी राय के मुताविक चल सकूँ । 'आत्मार्थे पृथिवीम्‌ 
त्यजेत्‌-- आत्मा के लिए सारी दुनिया का त्याग करो।' 

यों नागरिक जीवन का सूत्र यह है कि में अपने स्वार्थ की वरि सामुदायिक 
हित के लिए देदूँ। लोकतंत्र का अथ यह है कि में अपने व्यक्तिगत मत से समाज 
की सर्वसम्मति को श्रेष्ठ मानूँ। इसलिए लोकतांत्रिक समाज में इति का 
निश्चय साधारण रूप से सर्वसम्मति से होगा । सवेसम्मति साध्य करने के लिए 
मझे अपनी राय को गौण मानकर दूसरों की राय का विचार अनुकूलता से करना 
होगा । इस तरह जहाँ व्यक्तियों के स्वार्थ एक-दूसरे से a बहुत कम टकरायेगे, 
जहाँ आमतौर पर नागरिकों को समाज-हित का ही विशेष ध्यान होगा, वहाँ 
'सवेसम्मति' प्राप्त करना वहुत मुश्किल नहीं होगा। 


(&८-0.॥ Public Domain. Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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सत्याग्रह : कब ओर क्यों ? 


फिर भी एसे कुछ मौके कभी आ सकते हें, जव मेरा अपना विवेक 
“बहुमत' या निन्यानब प्रतिशत के मत से भिन्न हो सकता है। मेरी 'अंतरात्मा' 
का निर्णय कुछ और है। एक सभ्य नागरिक के नाते में सर्वमत का अनादर 
नहीं करना चाहता । परन्तु एक सत्यनिष्ठ व्यक्ति के नाते अपनी अन्तरात्मा 
की आवाज की अवहेलना भी नहीं कर सकता। एसी स्थिति में मेरी आत्म- 
मर्यादा और स्वतन्त्रता का समाज-धर्म के अनुकूल एक ही आधार हो सकता 
हे और वह है सत्याग्रह । सत्याग्रह जब सविनय कानून भंग का रूप लेता है, 
तव वह्‌ ्म्रतापूर्वक एक खास कानून का उल्लंघन करता है। लेकिन समाज की 
दूसरी सारी मर्यादाओं का पालन सच्चाई से और कड़ाई से करता है। आत्म- 
संयम से ही 'सत्याग्रही' को सविनय अवज्ञा का अधिकार प्राप्त होता है । 
चह अपनी अहंता और अपने स्वार्थ को पहले ही समाज-हित के लिए न्योछावर 
कर देता है। वह आत्मवान्‌ बन जाता है। इसीलिए उसे आत्मवल का आधार 
प्राप्त होता है। : 
लोकसत्ता का अधिष्ठान देडशक्ति नहीं, लोकसम्मति है। जहाँ अल्प 
मात्रा में भी दंडशक्ति के आधार पर राज्यसंस्था निर्भर हो, वहाँ जनशबित 
का अंतिम अधिष्ठान सत्याग्रह ही हो सकता है। उसी प्रकार लोकसत्ता में 
नागरिक स्वातंत्र्य का एकमेव अवलंबन 'सत्याग्रह' ही हो सकता है। 'सत्या- 
ग्रह समष्टि-विरोघी या लोकसत्ता के प्रतिकूल तत्त्व नहीं है, वल्कि वास्तविक 
लोकसत्ता का और नागरिक स्वतंत्रता का वही यथार्थ अधिष्ठान है। उसीमें 


मनुष्य की विवेक-बुद्धि सावित रह सकती है और अल्पमत के अधिकार 
स्वरक्षित रह सकते हें।* 


Lt 1 2-2 7: 
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ह्ञियों का सहनागरिकव :: १२: 


नागरिकता के क्षेत्र में हम स्त्री-पुरुप-भेद का निराकरण करना चाहते 
हें। हरएक संविधान में, स्विट्जरलेंड जैसे अपवाद को छोड़कर, चाहे वह 
इंग्लंड का हो, अमेरिका का हो, रूस का हो, चीन का हो, यह प्रतिज्ञा हैं कि 
हम स्त्री-पुरुप-भेद को नागरिकता के क्षेत्र मे नहीं मानेगे। उधर संविधान में 
तो यह प्रतिज्ञा है कि हम स्त्री-पुरुष-भेद को नहीं मानेंगे और इधर आज के 
जमाने में, और पुराने जमाने में भी, स्त्री याने काम पुरुप की 'एक ही धुन 
रही है। आज यदि पुरुप के हृदय पर सवसे अधिक ज्यादह किसी विपय की 
पकड़ रहती है, तो स्त्री की रहती है। पुराने जमाने में तो यह इतनी थी कि 
पुरुष सदा ही उससे वचता रहता था, उसे 'नरक का द्वार' समझता रहता था । 


नारी : कय-विक्रय की वस्तु 


पुरान जमाने में स्त्री की प्रायः एक ही भूमिका हम सदा देखते हें कि जब 
किसीको मोह में डालना हो या तपस्वी को तपोभ्रष्ट करना हो, तो यह वेचारी 
आ जाती थी । जो पुरुष सवसे पराक्रमी हो, उसे देने की वस्तु कौन-सी थी ? 
स्त्री। राजा वहुत खुश हुआ, तो आधा राज्य दे दिया और अपनी कन्या दे 
दी । वह खरीदने की चीज थी, वह जीतने की चीज थी, वह चुराने की चीज 
थी और वह छीनकर ले जाने की चीज थी। इसलिए वह बेचने की चीज भी 
थी। हम लोगों की अक्सर यह धारणा रही है कि स्त्रियों के विषय में प्राचीन 
आदर्श ऊँचे थे । और बातों में वे रहे होंगे, लेकिन इतना मुझे नम्नतापूर्वक 
कह देना चाहिए कि स्त्रियों सम्बन्धी सारे प्राचीन आदश, स्त्रियों की मनुष्यता 
की हानि और अपमान करनेवाले थे। इसलिए उन आदर्शो के अनुसार आज 
का सहनागरिकत्ववाला समाज चल नहीं सकता। किसी धर्म में स्त्री का स्वतंत्र 
व्यक्तित्व कभी नहीं रहा। मेरी माँ कोई धामिक विधि कभी अकेले नहीं कर 
सकती। मेरे पिताजी की वह सहर्धामणी है, मुख्य घमिणी नहीं। पिताजी 
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न हों, तो उसका अपना कोई घमं नहीं है। पिताजी जो पुण्य करते हें, उसका 
आघा पुण्य अपने-आप उसे मिल जाता है और वह जो पाप करती है, उसका 
आघा पाप पिताजी को अपने-आप लग जाता है। वह जो पुण्य करती है, उसका 
आघा पिताजी को नहीं मिळता और पिताजी जो पाप करते हुँ, उसका आधा 
उसे नहीं लगता । यह मर्यादा है । क्योंकि वह रक्षित है, यह 'रक्षक' है। स्त्री 
पालित है, पुरुष पालक । यह उसका भर्ता है, प्रतिपालक है, पति है। 
इसलिए मुख्य घमं और मुख्य कतंव्य पुरुष का है, स्त्री की केवल सहर्वामणी की 
भूमिका है, वह सह-जीविनी है, उसका अपना स्वतंत्र जीवन नहीं है। जैनों 
और वौद्धो के कुछ प्रयासों को हम छोड़ दे, तो आज तक की जो परम्परा और 
समाज-स्थिति है, वह्‌ यह है कि स्त्री की भूमिका गौण और दोयम रही है। 
उसका अस्तित्व स्वतंत्र नहीं रहा है। समाज ने कभी उसे व्यक्ति नहीं माना 
है। इसलिए ब्रह्म चयें उसका मुख्य धम कभी नहीं माना गया। पुरुष का मुख्य 
धर्म ब्रह्मचयं माना गया। 


ब्रह्मचर्यं का सामाजिक अर्थ 


ब्रह्मचप का सामाजिक अर्थं क्या है? स्त्री का शरीर पुरुप के आक्रमण 
का विषय न हो और पुरुष स्त्री का रक्षणकर्ता न हो । यह ब्रह्मचर्य का सामाजिक 
अर्थ है और इस दुनिया में कोई क्रांतिकारी एसा नहीं है, चाहे माक्सवादी हो, 
चाहे गांधी के विचार माननेवाळा हो या और कोई विचार माननेवाला हो, 
जो यह सिद्धान्त न माने कि समाज-च्यवस्था ऐसी होनी चाहिए कि स्त्री का 
शरीर पुरुप के आक्रमण का विषय न रहे, उसकी अभिलाषा का विषय न रहे 
और पुरुष का शरीर स्त्री के लिए रक्षण माँगने का विषय न रहे। याने स्त्री 
रक्षणाकांक्षिणी न रहे और दूसरी तरफ पुरु आक्रप्रणशील न रहे। यह 
सामाजिक क्षेत्र मं ब्रह्मचर्ये कहलाता है। 


सह-जीवन की दो शर्तें 


स्त्री रक्षणाकांक्षिणी रहेगी, तो उसे नागरिक नहीं 
च्य हीं बनना चाहिए, नहीं. 
वनन देना चाहिए। वह सिर्फ कुटुम्विनी रहे । , वह कठम्बिनी जव लक रहेगी, 
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तब तक उसकी तीन ही हैसियतें हो सकती हे-या तो वह माँ रहे, वहन रहे, 
कन्या रहे या फिर वहं कुटुम्ब से वाहर आकर दूसरे कुटुम्ब में पत्नी के नाते 
दाखिल हो जाय। यौन-संवंध और रकत-संवंध, ये दो ही संबंध एसे होंगे, जहाँ 
स्त्री और पुरुप, दोनों एक-दूसरे के साथ रह सकंग। माता और पुत्र के नाते, 
कन्या और पिता के नाते, भाई-बहन के नाते, पति-पत्नी के नाते। पति-पत्नी 
का संबंध है यौन-संबंध, विवाह का संवंध, और वाकी खत के संबंध । 

कुटुम्ब में स्त्री और पुरुष का सह-जीवन दो ही शर्तों पर होता है। या तो 
उनका रकत का संवं हो या फिर यौन-संवंध, विवाह-संवंध, हो। जहाँ रक्त- 
संबंध भी नहीं है और विवाहसंबंध भी नहीं है, वहाँ स्त्री-पुरुषों का संबंध 
“नागरिक का संबंध' कहलाता है। इसे मॅन सहनागरिकत्व' कहा है। 


सहनागरिकत्व का विचार 


इसका वैज्ञानिक विचार केवल 'कम्युनिज्म' में हुआ । जिन परिणामों 
पर बे लोग पहुँचे, उससे बहुत भिन्न परिणामों पर हम नहीं पहुँचे । आज उनका 
बिचार यहाँ तक पहुँचा है कि स्त्री की जो कौटुम्विक भूमिका है, वह उसके . 
नागरिकत्व से समृद्ध होनी चाहिए। स्त्री की कौटुम्बिक भूमिका में और स्त्री के 
नागरिकत्व में अन्तर नहीं होना चाहिए। शुरू में उन लोगों ने कुटुम्ब-संस्था 
का विरोध इसलिए किया कि कुटुम्व-संस्था में स्त्री दासी थी । कुट्स्ब-सस्था 
में स्त्री की कोई भूमिका नहीं थी। पर आज वे कहते हे कि समाज की प्रगति 
चक्करदार, पेंचदार, जीने की तरह होती है और क्रांति के बाद की आज की 
कुटुम्व-व्यवस्था पहले से ऊँचे स्तर की है। र 

स्त्री के नागरिक बन जाने के वाद की कौटुंबिक रचना म मातृत्व का 
आशय बदल जाता है, पत्नीत्व का आशय बदल जाता है, भगिनीत्व का आशय 
बदल जाता है और कन्यात्व का भी आशय बदरू जाता है। पहले, जेसा कि 
मैने कहा, स्त्री बेचने की चीज थी, खरीदने की चीज थी, जीतने की चीज 
थी और चराने की भी चीज थी। इसलिए स्त्री एक प्रकार से व्यक्ति नहीं थी, 
वह हमारी संपत्ति का, जायदाद का एक प्रकार से हिस्सा थी। जब वह पुरुष 
की संपत्ति का एक हिस्सा थी, उस वक्‍त की कुटुंब-रचना और स्त्री जिस दिन 
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पुरुप की वरावरी की व्यक्ति और नागरिक वन जाती है, उस वक्त की कुटुम्व- 
.स्चना में मूलतः अंतर पड़ जाता है। इसलिए उन्होंने इसे उच्च स्तर कहा। 
उसका स्तर, उसकी भूमिका बदल गयी है। 


नोति के दो सानदण्ड 


तो यदि हम स्त्री के नागरिकत्व को चरिताथ करना चाहते ह, तो 
समाज में और आथिक क्षेत्र म॑ हमें उसकी भूमिका बदल देनी होगी । स्त्री 
को सामाजिक भूमिका में सबसे बड़ा दोप है नीति के दो मानदंड । पुरुष 
के लिए एक मानदंड और स्त्री के लिए दूसरा मानदंड । 
एक स्त्री सती हुई। अव आप कहते हे--/'कितना त्याग है! कितना 
विदान है! कंसी अद्भुत भवित है! इसमें कितना प्रेम है कि पति के 
जीवन के साथ समरस हो गयी। पति के जीवन का अंत होते ही उसके वाद 
उससे रहा नहीं गया, उसके साथ वह समाप्त हो गयी। उसने पति की चिता 
में पति के शरीर के साथ अपने-आपको भस्मसात्‌ कर लिया।” यह वहुत बड़ा 
आदश है, में मानता हूँ। लेकिन अब इसके साथ एक दूसरी बात ले लीजिये--- 
एक पुरुष अपनी स्त्री के साथ चिता पर जल मरता है। आप कहेंग--लपट 
है ! भला, स्त्री के साथ भी कोई मरता है? एसा मूर्ख पुरुष ! जो सिर्फ 
औरत के लिए मरता है! पुदषनिष्ठ स्त्री “पतिब्रता' कहलाती है, स्त्री निष्ठ 
पुरुप छंपट' कहलाता है। अब वतलाइथे, कितना भयानक यह्‌ पेमाना है ! 
. नेतिकता के लिए ये जो दो कसौटियां ह, ये कितनी भयंकर कसोट्या हें ? 
स्त्री के लिए ब्रह्मचर्य का निषेध 
EE स्त्री मुझसे कहती है कि पुरुप की अपेक्षा स्त्रियाँ अधिक नेतिक हैं। अधिक 
ने का मतलव यह तो नहीं कि अधिक संयमी हैं, अधिक ब्रह्मच निष्ठ 
हं । ब्रह्मचर्य का तो उनके लिए निषेध है। वृद्ध कुमारिका 'वृषली' कहलाती 
है। जव तक उसकी शादी न हो जाय, तव तक उसके हाथ का कोई पानी 
' नहांपीता। कोई भी नेता लड़कियों के स्कूल में जाकर कहता है--“लड़कियो, 
` तुम वीर माता वनो, शिवाजी की माता वनो । गांधी की माता वनो, तिलक 
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की माता वनो।” पर लड़कों के कॉलेज में जाकर कोई यह नहीं कहता कि तुम 
लोग वीर-पिता बनो। वह ऐसा इसीलिए नहीं कहेगा कि पुरुप का धर्म और 
पुरुष का व्यक्तित्व स्वतंत्र और स्वायत्त है; स्त्री का नहीं है। एसा विरोध 
रहते हुए कि एक नागरिक रक्षित रहे और एक नागरिक उसका रक्षणकर्ता 
रहे, लोकसत्ता चरिताथं कंसे हो सकती है? इसलिए मेरा नम्र सुझाव यह 


है कि स्त्री के जीवन में ब्रह्मचर्य का स्थान वही होना चाहिए, जो पुरुष के जीवन 
मे है। इसे में 'ब्रह्मचयं ब्रत का सामाजिक मूल्य' कहता हूँ। 


ब्रह्मचरय का गलत अथे 


पुराने लोगों ने 'ब्रहमचयं' का अर्थ कर.लिया है-स्त्री से दुर रहना और 
स्त्री से डरना, ््री-दरोह । केवल स्त्री-निरपेक्ष जीवन नहीं, स्त्री-विरोधी जीवन । 
बचपन में हमारे यहाँ एक ब्रह्मचारी थे। वे स्त्रियों के आते ही मुह 
पर कपड़ा डाल लेते थे । कारण पूछने पर कहते-- स्त्रियों का मुँह नहीं. 
देखते ।” “क्या माँ का मुंह नहीं देखते ? तो कहते, हमारा तो ब्रह्मचर्य का 
आदर्श ही यह रहा है कि मे केयूर नहीं जानता, कुण्डल नहीं जानता, केवल 
नूपुर जानता हूँ, नित्यं पादाभिवन्दनात्‌। लक्ष्मण कहता है, मे जानकी के 
दूसरे कोई गहने नहीं जानता ।” परन्तु क्या लक्ष्मण सुमित्रा के वारे में एसा 
कह सकता है कि “मैंने कभी उसका चेहरा नहीं देखा ? विद्यारण्य स्वामी 
लिखित 'शांकर दिग्विजय में मंडन मिश्र का और दांकराचाय का पालेमेंटरी 
ढंग का संवाद आता है । पर उसमे एक वात बहुत महत्त्व की है। मंडन 
पूछता है-- जिन स्त्रियों की कोख से तू पेदा हुआ, और तक स्तन्य तूने 
पिया, उन स्त्रियों से तू घुणा करता है? उनका द्रोह करता है? तू उनसे 
दूरदूर फिरता है, ब्रह्मचारी बनता है? 7 यह थी स्त्री और पुरुष का भद 
करनेवाले मंडन की दृष्टि | शंकराचार्य जवाब देता है और वह जवाब एक 
ऐसा जवाब है, जिसे में और आप, सब याद रखे। उसन जवाब दिया-- 
“अरे, जिनकी कोख से पैदा हुआ और जिनका दध पिया, तू ख स 
उन्हींसे शादी करता है। में ऐसा नहीं करता । यह ब्रह्मचर्य द्‌ 
कहलाती है। 
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ब्रह्मचय की जो दृष्टि है, वह मातृत्व की है, बह कोई पितृत्व की प्रतियोगी 
नहों है। मेरी माता मेरे पिता की स्त्री नहीं है, वह मेरी माँ है और मेरी स्त्री 
मेरी पत्नी नहीं है, मेरे बच्चों की माँ है ! इस भावना में फकं है। इसीलिए 
तो हम दुसरी स्त्री से माताजी कह सकते हे। याने मातृत्व की भावना में, 
'माता' शब्द के संकेत में विवाह-भावना नहीं है। में बता चुका हूँ कि ब्रह्म- 
चर्य-भावना में, स्त्री-पुरुष-संवंध में, काम की जो भावना है, उस भावना का 
निराकरण है और सामाजिक संकेतों की स्थापना है, जिससे स्त्री-पुरुपों की 
कामवासना और कामभावना कम हो। पुरुप आक्रमणशील न रहे, स्त्री रक्षणा- 
कांक्षिणी न रहे, इसके लिए नये सामाजिक संकेतों की और नयी भावनाओं के 
विकास की आवश्यकता होती है। आखिर सामाजिक मूल्यों में परिवर्तन ही 
तो कान्ति है। - 

स्पष्ट है कि इस क्षेत्र में भी हमें मूल्यों का परिवतंन करना होगा। मातृत्व 
की भावना का आज से भिन्न अर्थ करना होगा। हमारी जगन्माता काली जो 
हे, हमारी जगन्माता भगवती जो है, हमारी जगन्माता दुर्गा जो हे वह 
त्रिछोचनकुटुम्बिनी नहीं है--जगन्माता है । 'त्रिलोचनकुटुम्बिनी' कहते ही 
उसका अर्थ विलकुल बदल जाता है । 'ब्रह्माऽपि यां नौति नुतः सुरेन्द्रः, 
यार्माचतोऽप्यचंयतीन्द्रमौलिः। यां घ्यायति घ्यानगतोऽपि विष्णुः, तासादिशदित 
शिरसा प्रपद्ये ॥! 

“ब्रह्मा भी जिसको नमन करता है, इन्द्र भी जिसको नमन करता है, 
विष्णु भी जिसका घ्यान करता है, वही आदिशक्ति हमारी जगन्माता है ।” 
मनुष्य जव एसा कहता है, तो मातृत्व को यह विश्वव्यापी वना देता है। इस | 
मातृत्व की भावना का विकास हमारी कौटुम्विकता का आघार होगा । कुटुम्ब 
में नैतिकता का आधार क्या होगा ? मेरी माँ मेरे पिता की पली नहीं है और 
मेरी अपनी पत्नी मेरे पुत्रों की माँ है,-यह तो कौटुम्विक क्षेत्र में हो गया । 
कोटुम्विक क्षेत्र से वाहर, सत्री और पुरुष जहाँ बरावर हें, पेरी बेटी को भी एक 
ही वोट, मेरी वहू को भी एक ही वोट, मेरी माँ को भी ही वोट वटी का 
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में वाप हूँ, पर नागरिक के नाते उसको भी एक वोट और मुझे भी एक वोट । 
इतना ही नहीं, वह म्युनिसिपेखिटी की प्रेसिडेंट वन सकती है और में म्युनिसि- 
पेलिटी का चपरासी रह सकता हूँ । नागरिक के नाते हम समान भूमिका पर 
आ जते हें । 

सनुष्यत्व के आधार पर नागरिकत्व 


स्त्री-पुरुप से व्यापक मनुष्यत्व की भूमिका है। हम स्त्री का स्त्रीत्व भूल 
जाते हं, पुरुष का पुरुषत्व भूल जाते ह--दोनों के मनुष्यत्व के आधार पर नाग- 
रिकत्व की रचना होती है। स्त्री और पुरुप में एक सामान्य मनुष्यत्व है। 
उस सामान्य मनुष्यत्व के आधार पर दोनों के नागरिकत्व की रचना होती 
है। विशिष्टत्व उनमें है। कार्यक्षेत्र इसीलिए उनके भिन्न होते हें। लेकिन 
नागरिकत्व का आधार उनका सामान्य मनुष्यत्व है। अलग-अलग कार्यक्षेत्र 
हें, तो कार्यक्षेत्रं के मूल्य समान मान लिये जाये। 

स्त्रियों का कहना है कि हमको नागरिकत्व दो, हमको स्वतन्त्रता दो, 
लेकिन हमारी स्वतन्त्रता का रक्षण तुम करो। पुरुष-साम्नाज्यांतर्गत स्वराज्य 
उन्हें चाहिंए--सुरक्षित स्वराज्य । हम कहते हें कि उनका स्वराज्य, उनकी 
स्वतंत्रता स्वायत्त हो। स्त्री आगे सुरक्षित नहीं रहेगी, स्वरक्षित होगी। पुरुप 
की ओर से तो सुरक्षित रहेगी, लेकिन अपनी तरफ से स्वरक्षित रहेगी । जो 
स्वरक्षित नहीं है, वह सुरक्षित कभी हो ही नहीं सकता । स्त्री स्वरक्षित 
रहे, इसके लिए अहिंसा सबसे अनुकूल है । अहिसा हमारा मूलभूत सामाजिक 


`. सिद्धांत है और वह स्त्री की स्वतंत्रता के लिए सबसे अधिक अनूकूल है। हिसा 


शस्त्र का भरोसा करती है। हिंसा शरीर-शक्ति का भरोसा करती है। लोग 
कहते हें कि स्त्री का शरीर पुरुष के शरीर की अपेक्षा कम सामर्थ्यवान्‌ है। 
स्त्री का शरीर पुरुष के शरीर की अपेक्षा कम शक्ति-सम्पन्न है । तो अहिसा 


` ने कहा, शक्ति का अधिष्ठान शरीर है ही नहीं । 


अहिसा का मूलभूत सिद्धान्त 
"गांधी, विनोवा और जवाहरलाल नेहरू राष्ट्रों के नेता हो सकते हें। 
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. मार्कस और लेनिन क्रांतियों के नता हो सकते हुँ। सव जानते हें कि वे अपने 
जमाने के पहलवान नहीं थ। इनसे कई बड़े पहलवान रूस में उस जमाने में 
थे और आज भी हें। दुनियाभर में जो लुई और किगकांग का वोलवाला है । 
फिर भी जो पहलवान नहीं थे, वे ही लोग दुनिया के नेता हुए और क्रांति के नेता 
'हुए। शक्ति का अधिष्ठान शस्त्र भी नहीं होता और शरीर भी नहीं होता । 
यह अहिसा का मूलभूत सिद्धान्त है। तो अव स्त्री के लिए और कौन-सी वात 
'बाकी रह गयी? समाज में शरीर-शक्ति यदि श्रेष्ठ नहीं है, शरीर-शबित 
से दुसरी शक्ति श्रेष्ठ है, तो अव स्त्री को एक ही संकल्प करना है कि आ: से 
'हम इस संसार में पुरुष के भरोसे नहीं जियेंगी। पुरुष के साथ जियेंगी । १०० 
भे से ९० पुरुष स्त्रियों के साथ तो जीते हं, कोई शुकाचायं तो है नहीं, लेकिन 
स्त्रियों के भरोसे नहीं जीते। यह पुरुप-जीवन की विशेषता है, जिसे में 
ब्रह्मचर्य की प्रतिष्ठा कहता हूं । में यह नहीं कहता कि पुरुषमात्र शुकाचार्य 
है, नेष्ठिक ब्रह्मचारी है, लेकिन पुरुप-जींवन मे ब्रह्मच का मूल्य होने के कारण 
उसकी नीतिमत्ता में इतनी शक्ति आ गयी है। वह यह कहता है कि में स्त्री के 
भरोसे नहीं जिऊंगा। स्त्री कहती है कि मुझे पुरुप के भरोसे जीना पड़ता है । 
भगवान्‌ ने मेरे शरीर की रचना दूसरे प्रकार से की । इसे प्राकृतिक दलील 
'कहते हं । मुझे खुशी है कि चाहे ब्रह्मचयंवादी हों, भौतिकवादी हों या अध्यात्म- 
वादी हों, संसार के सभी क्रान्तिकारियों ने, इस दलीर को नहीं माना। 


जगन्माता रक्षणाकांक्षिणो क्यों ? 


अव संकल्प इतना ही करना है कि मेरी इज्जत मेरी जान से अधिक प्यारी 
होगी। पहले जान जायगी, वाद में इज्जत जायगी । जिसकी इज्जत दूसरे 
के कब्ज में होती है, उसकी भी कोई इज्जत है ? आपने अपनी इज्जत मेरे 
कब्जे में दे दी, तो इज्जत मेरी हो गयी या आपकी रही ? स्त्री की इज्जत 
आज पुरुष के भरोसे है, इससे स्त्रियों की अपनी इज्जत है ही नहीं । यह मे. 
बहुत ही कठोर वातःकह्‌ रहा हूँ, लेकिन एक स्त्री के पुत्र के नाते कह रहा हुं । 
में अपती माँ की यह स्थिति सह नहीं सकता । जिस माँ को मेने पिताजी से 
` श्रेष्ठ माना, थोड़ा-सा भय होते ही जिसके नाम से पुकारा, जिस जगन्माता 
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के मन्दिरों में जाकर मेंने कहा कि क्वचिदपि कुमाता न भवति'। जिस 
जगन्माता के वारे में मेंने यह गाया: 
'यदेतस्यंदवर्यं तव जननि सोभाग्यसहिमा ।' 
“इस महेश्वर का जो ऐश्वयं है, वह ओ जननि, तेरे सौभाग्य की महिमा 
इसका अपना कुछ नहीं है।' 
यह जिसके लिए मेने गाया, वह अन्त में स्त्री के नाते पुत्र का रक्षण खोजे, 
बहन के नाते भाई को राखी बाँधकर उसका रक्षण खोजे, विवाह में पत्नी के 
नाते भर्ता का रक्षण खोजे, वाल्यावस्था में कन्या के नाते पिता का रक्षण खोज ? 
नारी स्वरक्षित बने 
जो रक्षक वन सकता है, वह नीयत बदलते ही आसानी से भक्षक वन 
सकता है। इसलिए जव तक स्त्री पुरुप-रक्षित है, तव तक वह सुरक्षित भी 
नहीं है। उसे स्वरक्षित वनना चाहिए और स्वरक्षित बनने के लिए उसके 
जीवन मे ब्रह्मचयं का मूल्य आना चाहिए । जो पुरुष स्त्री-निरपेक्ष जीवन व्यतीत 
करता है, वह गृहस्थाश्रमी से श्रेष्ठ माना जाता है । स्त्रियां भी एसा मानती 
हें । वे हनुमानजी और दत्तात्रेय की ही पूजा करने जाती हें। यह पुरुष के जीवन 
म॑ ब्रह्मचर्यं का मूल्य है। विनोबा को किसीने नहीं कहा कि यह वाप नहीं हुमा, 
तो इसका जीवन सार्थक नहीं हुआ । लेकिन मातृत्व के विना स्त्री के जीवन 
की सार्थकता नहीं है। मातृत्व के विना यदि जीवन की साथकता नहीं है, तो 
स्त्री विवाहाकांक्षिणी वन जायगी। कुंकुम-पत्रिकाओं में लड़की के लिए ल्खिते 
हें 'सौभाग्यकांक्षिणी' अमुक की, इसकी शादी है। यह सौभाग्यकांक्षिणी न 
शादी करना चाहती है, इसे आकांक्षा है सौभाग्य की । पर इसका जो प 
होनेवाला है, वह अपने को सौभाग्यकांक्षी नहीं लिखता। यह कोई य 
कांक्षी है? वह तो सौभाग्यवती हो गयी, पर यह कुछ नहीं हुआ। 7: 
इसीसे कि इसमें कोई आकांक्षा नहीं है। 
` नारी-जीवन की अनर्थ-परम्परा 
जीवन में ये भिन्न मानदंड इसलिए आ गये हे कि स्त्री और पुरष के लिए 
हमने अलग-अलग नैतिक मूल्य मान लिये हें। जव हम नैतिक मूल्यों को एक . 
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वार अलग मान लेते ह, तो उनकी एसी परम्परा वन जाती है । मातृत्व के 
बिना स्त्री-जीवन की सार्थकता नहीं। विवाह के विना मातृत्व नहीं । पुरुष 
के विना विवाह नहीं। इसलिए पुरुय-सापेक्ष जीवन वन गया। यह है नारी- 
जीवन की अनर्थ-परम्परा। 
हम चाहते हें कि स्त्री का जीवन पुरुष-सापेक्ष न रहे, ब्रह्मचर्यं पर अधि- 
'ष्ठित हो। इसका मतलव यह नहीं कि स्त्री शादी नहीं करेगी। कितनी ही 
लड़कियाँ मुझसे आकर पूछती इे--“तो क्या हम शादी न करें ?” में कहता 
हँ, “क्या लड़के शादी नहीं करते? वे शादी तो करते ही हें, लेकिन तुम्हारे 
भरोसे नहीं जीते ।” शादी होते ही लड़की की चिन्ता समाप्त हो जाती हे और 
'लडके की चिन्ता शुरू हो जाती है। लड़के से कहिये कि “शादी करो” तो वह 
कहता है, “अभी तयारी नहीं ।” “क्यों नहीं है?” तो कहता है, “अभी में 
कुछ कमाता नहीं हं ।” और कॉलेज की लड़की से पूछता हूँ, “शादी करोगी ? ” 
तो कहती है, “हाँ, अब तक हुई ही नहीं है, इसीलिए नहीं की है। कल हो 
जायगी, तो फिर नौकरी-चाकरी की चिन्ता नहीं रहेगी । वह रिक्शा चलायेगा 
और मे भीतर बैटूँगी ! ” 
पुहषों के लिए तीन सुझाव 
हनागरिकत्व के लिए मंन स्त्री-पुरुष, दोनों को कुछ सुझाव दिये हें। 
पुरुषों कें लिए मेरे तीन सुझाव हुं-- 
जब तक पुरुष विद्यार्थो है, तब तक उसमें बिवाह-भावना बिलकुल न 
दोनो चाहिए। हमारे विद्यालय वर-वबू-शोधःक्षेत्र नहीं बनने चाहिए । 
लइके-लड़कियों, दोनों का जीवन अकळुपित और ब्रह्मचर्यनिष्ठ होना चाहिए। 
तमी सहशिक्षण सफल होगा, अन्यया नहीं। इसके लिए समाज में परिस्थिति 
का जितना परिवर्तन करना आवश्यक हो, उतना वस्तु-परिवतंन कर लेना 
चाहिए। लेकिन मूल्य-परिवतंन हमेशा शिक्षण से होता है । इसलिए शिक्षण 
के क्षेत्र में वस्तु-परिवतंन के वाद मूल्य-परिवतंन शुरू हो जाना चाहिए । 
के कुटुम्ब में स्त्री का नागरिकत्व दाखिल हो जाना चाहिए। स्त्री नाग- 
सक बन गयी है. इस बात की नेतत, इसका बोध, पम को होता चाहिए। 
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अब वह केवल कुटुम्बिनी नहीं रह गयी है। नागरिक के नाते सरोजिनीदेवी 
गवनंर वन सकती हें और उनके पति एक साधारण नागरिक रह सकते हें। 
इसलिए नागरिक के नाते अव स्त्री की जो सामाजिक प्रतिष्ठा वढ़ गयी है, 
उत्ते जो नयी प्रतिष्ठा प्राप्त हो गयी है, उसकी प्रतिध्वनि, उसका प्रतिविम्ब 
पुर्व के घर में पड़ना चाहिए। स्त्री के नागरिकत्व में वह जितनी सहायता 
पहुँचा सकता है, उतनो सहायता उसे पहुँचानी चाहिए। यह मॅन गृहस्थाश्रम 
की मर्यादा वतलायी। 

एक्न उम्र के बाद पुरुष के जीवन में से विवाह-भावना का अंत होना 
चाहिए। अव देखिये, आदि में ब्रह्मच, अंत में ब्रह्मचयं, तो वीच में जो 
गृहस्थाश्रम होता है, उसका आधार भी ब्रह्मचर्यं वन जाता है। गृहस्थाश्रम मं 
ब्रह्मचर्यं कैसे प्रकट होता है ? अपनी माँ की ओर में अपने पिता की पत्नी के 
नाते नहीं देखता और अपनी पत्नी की ओर अपनी सन्तान की माता के नाते 
देखता हूँ। याने कुटुम्ब में स्त्री के लिए मातृत्व मुख्य हो जाता है और उसका 
मातत्व नागरिकत्व से सम्पन्न हो जाता है । इस प्रकार कोटुंविक क्षेत्र में भी 
ब्रह्मच का मूल्य आ जाता है। काम का मूल्य कम हो जाता है और ब्रह्मचर्य . 
का मूल्य प्रतिष्ठित हो जाता है। 

ब्रह्मचारिणी पवित्र मानी जाय 

स्त्री के लिए मेरा सुझाव है कि ब्रह्मचारिणी अयवित्र है, यह भावना 
स्त्री-जीवन से निकल जानी चाहिए। जो विधवा है, वह संन्यासी से कम 
यवित्र है, यह भावना भी निकल जानी चाहिए । वैधव्य स्वायत्त नहीं होता, 
संन्यास स्वायत्त होता है। पुरुष संन्यासी बनता है, पर स्त्री विधवा वनती 
नहीं, होती है। इतना अन्तर तो रहेगा । लेकिन उसका यह मतलब नहीं है 
कि विधवा अमंगळ मानी जाय, अपवित्र मानी जाय। स्त्री का वबव्य सन्यास 
से कम मंगल नहीं माना जाना चाहिए! ब्रह्मचारी पुरुष का ब्रह्मच जितना 
सुश्रतिष्ठित है, उतना ही सुप्रतिष्ठित स्त्री का ब्रह्मचय माना जावा चाहिए। 


नारी तत्त्वनिष्ठा का संकल्प क्रे 


इसके लिए स्त्री को अपने जीवन में यह संकल्प करना होगा कि वह पुरुष 
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के साथ जियेगी, लेकिन पुरुप के भरोसे नहीं जियेगी। यह दावित उसमे कैसे 
आयेगी ? तभी, जव वह अपनी इज्जत को अपनी जान से कीमती मानेगी। 
अपनी इज्जत को अपनी जान से कीमती वह कव मानेगी ? जव वह पुरुषनिष्ठ 
नहीं होगी, तत्त्वनिष्ठ होगी । 
रामचन्द्रजी ने कहा, “अयोध्यावासियो, तुम्हारे लिए में क्या नहीं छोड़ 
सकता ? यदि वा जानकीम्‌ अपि'--जानकी को भी छोड़ना पड़ा, तो छोड़ 
दूँगा।” अब रामचन्द्रजी की जगह जानकी को रख ळे । वह कहती है, “जहाँ 
पुरुप जाता है, वहाँ उसकी छाया जाती है, इसी तरह हे राम, जहाँ तुम जाओगे, 
वहाँ में जाऊंगी ।” यदि जानकी को राम का त्याग करना पड़े तो ? जानकी 
के जीवन में ऐसा मूल्य ही कौन-सा है, जिसके लिए उसे राम को छोड़ना पड़े ? 
तारामती के जीवन में ऐसा मूल्य ही कौन-सा है, जिसके लिए उसे हरिश्चन्द्र 
का शिरच्छेद करना पड़े ? दमयन्ती के जीवन में एसा मूल्य ही कौन-सा है, 
जिसके लिए उसे नल का त्याग करना पड़े ? स्त्री व्यक्तिनिष्ठ है, तत्त्वनिष्ठ 
नहीं है, इसलिए स्त्री के जीवन में नेतिकता नहों रह गयी है। स्त्री को तत्त्व- 
निष्ठ बनाना चाहिए। जिस दिन स्त्री तत्त्वनिष्ठ वनेगी, उस दिन उसके जीवन 
में नेतिकता आयेगी और वह पुरु से प्रेम कर सकेगी। लोग मुझसे कहते हे 
कि स्त्री के जीवन में पुरुप के लिए वहुत प्रेम है। में कहता हैँ कि स्त्री पुरुप से 
डरती भी है और पुरुप से प्रेम भी करती है--में तो समझ ही नहीं सकता। 
शर से वकरी क्या प्रेम कर सकती है? जो पुरुप से डरती है, वह पुरुप से 
कया भ्रम करेगी ? लेकिन जव वह प्रेम करती है, तो कँसे ? वह माता के 
नाते प्रम करती है, वहन के नाते प्रेम करती है, कन्या के नाते प्रेम करती है। 
अय का तत्त्व जहाँ से निकल जाता है, वहाँ वह प्रम करने लगती है। इन 


कोटुम्विक भावनाओं का विस्तार नागरिक जीवन में शुरू कीजिये । तो कृष्ण- 
द्रौपदी का प्रतीक समाज में चरिताथं हो जायगा। 


कृष्ण-द्रोपदी का आदा वांछनीय 
सह-नागरिकत्व को चरिताथं करने के लिए कृष्ण-द्रौपदी पूजे जाने चाहिए, 


` जिनमें यौन-संवंध नहीं था। द्रौपदी कृष्ण गोपी नहीं, न 
न द राधा 
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थी कृष्ण की और न सुभद्रा । फिर भी उनके जीवन में एक-दूसरे के रिए कितना 
उत्कट प्रेम था, कितनी त्याग की तत्परता थी, यह हमने देखी ! कृष्ण- 
द्रौपदी का आदश, सहनागरिकत्व का आदश है। कौटुम्विक भावनाओं का 
सामाजिक जीवन में जव विनियोग होता है, तव कौटुम्बिक भावनाएँ सामाजिक 
मूल्यों में परिणत हो जाती हे । इन कौटुम्बिक भावनाओं को सामाजिक मूल्य 
में परिणत कर देने का काम स्त्रियों के हाथ में है। वे पुरुप के भरोसे जीना छोड़ 
दें, पुरुप का रक्षण खोजना छोड़ दें । एसा संकल्प उन्हें करना होगा । यह 
कहाँ तक हो सकेगा, में नहीं जानता। लोग तो कहते हे कि यह व्यवहाय ही 
हीं है। यदि यह व्यवहाये नहीं है, तो समझ रखिये कि आपकी स्वतन्त्रता, 
आपका एक अळंकार हो जायगी। अळंकार जितने बढ़ते हं, खतरा उतना 
बढ़ता है। इस वात को न भूलिये। स्त्री के जीवन में यदि स्वतन्त्रता एक आभू: 
यण बनकर आयेगी, तो वह उसके लिए खतरनाक, भयावह, हो जायगी। 
स्त्री के जीवन में मूल्य-परिवर्तन के साथ स्वतन्त्रता और नागरिकता दाखिल 
होगी, तभी स्त्री का जीवन धन्य होगा, पुरुष का जीवन समृद्ध होगा और 
हमारा कौटुम्विक जीवन उदात्त और मंगलमय होगा ।* ००० 


झर विनु में २६-८०-५५ का प्रात:-प्रवचन। 
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संस्था ओर अहिंसक संगठन : १३: 


मुझसे पूछा गया है कि हमारा काम किस प्रकार से हो, कंसे हम आगे 
कदम वढाय । 
हर क्रांति के समय एक अनुभव यह होता है कि समाज के संस्कार और 
समाज को संस्थाएं क्रांति की गति के साथ कदम नहीं मिला सकतीं। समाज में 
संस्थाएं कायम होती हं, संस्थाएं विलीन होती हें, कुछ संस्कार और कुछ 
संस्थाएं रह जाती हं। जो संस्थाएं और जो संस्कार रह जाते हे, उनमें से 
बहुत से स्थितिस्थापक होते ह, याने समाज में जो रूढ़ परिस्थिति होती है, 
उसके संरक्षण में उनका उपयोग होता है। इसलिए कई दफा क्रांतिकारियों 
को समाज की विद्यमान संस्थाओं और संस्कारों से भी आगे बढ़ना पड़ता है। 
हमारे अपन देश में और हमारी अपनी आज तक की क्रांति के आंदोलन में गांधी 
का उदाहरण इसमें सवसे वड़ा उदाहरण है। संस्था का भी मोह न रहे, ऐसा 
नेता में समझता हूँ कि गांधी से पहले विरला ही हुआ होगा और गांधी के वाद 
भी कोई एसा नेता सावंजनिक क्षेत्र में कम ही दिखाई देता है, जिसने संस्थाएं 
कायम की हों और संस्थाओं के मोह में जो न फॅसा हो । 
संस्थाओं का मोह 
१९३१ में असहयोग का आंदोलन शुरू हुआ। गांधी ने कहा कि “शिक्षण- 
संस्थाओं को भी अंग्रेज सरकार के साथ असहयोग करना चाहिए।” हमारे 
देश में जो वड़ी-वड़ी शिक्षण-संस्थाऐ थीं, जिनकी स्थापना राष्ट्रीय उद्देश्यों 
को लेकर हुई यी, जो संस्थाएँ राष्ट्रीय जागरण का काम करती थीं और राष्ट्र 
के विकास में हाथ वेटाती थीं, ऐसी संस्थाओं में काशी का हिंदू विश्वविद्यालय 
बहुत बड़ी संस्था थी। उसके प्राणभूत संचालक महामना माळवीयजी थे, 
जिन्हें वापूजी 'वड़े भाई' कहा करते थे। बापू न अपने 'बड़े भाई' से सबसे 


पढे नडा कि आपकी संस्था एक एसी सजया है, जो पीसो सम्प 
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है, उसका उत्क्रपं आज तक राष्ट्रीय सिद्धांतों के अनुरूप हुआ है। आपकी 
संस्था यदि अंग्रेज सरकार से संत्रंध तोड़ देती है, तो हमारी क्रांति में बहुत वड़ी 
मदद पहुँचेगी ।” 

मालत्रीयजी वहुत गद्गद होकर वोले-- महात्माजी, आपका कहना 
तो सही है, लेकिन म कया करूँ? मुझे इस संस्था से अपत्य प्रेम हो गया है 
और इस प्रकार अपने अपत्य का वलिदान करने की हिम्मत मुझमें नहीं है।' 
यह कहकर उन्होंने अपनी असमर्थता प्रकट की। 


सिद्धान्तों की प्रगति में बाधा 


संस्था, संगठन और संघ, ये कभी-कभी सिद्धान्तों की प्रगति में वाधक 
. हो जाते हे, यदि उनके संचालक भी उतने ही अनासक्त न हों। मेरा अपना 
यह अनुभव है कि जितना कष्ट मुझे अपने कुटुम्ब को छोड़ने में नहीं हुआ, उतना 

संस्थाओं को छोड़ने में हुआ है । अक्सर होता ऐसा है कि कुट्म्व के लिए 

भीख माँगने मे तो शमं लगती है, पर संस्था के लिए भीख माँगने में आदमी 

गौरव का अतुभव करता है। कुट्म्ब का प्रपंच जब मनुष्य करता है, तो समझता 

है कि में एक साधारण गृहस्थ हूँ, और जो कुछ कर रहा हूँ, उससे मुझ 

ऊपर उठना है। लेकिन जव संस्था का प्रच करता है, तो समझता है कि 
'पुण्यकाये कर रहा हूँ और इसीमे मुझे मरना है। इसलिए संस्था का 
बन्धन कोटुम्बिक बंन्यनों से दुष्कर हो जाता है और मनुष्य उसे फिंर तोड़ 
नहीं पाता । 

एक मामूळी-सी बात है। हम लोग जब चलने लगते हें, तो सामान उठान 

के लिए कुली करते हें । अब तक यह मेरा अनुभव था कि कुली जव छह आनं 

माँगता था, तो में सोचता था कि “दे दो भाई, छह आने माँगता है, तो उठाता 

भी तो है इतना बोझ ! ” सरकार ने कानून वना दिया कि तीन ही आने देन 

चाहिए। लेकिन कातून बन गया, इसलिए यह तो नहीं हुआ कि री 

कम हो गयी । वह माँगता है और अपने पास हं, तो छह आन दे देन च हए! 

परन्तु अब क्या विचार आता है? यही कि पास छह आने हा य 

इ आवे. सा[वजनिक, हं। इसलिए इसे छह आन नहीं देने चाहिए। तो कुली 
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से कहता हं-- अरे ! भूमिदान-यज्ञ की यात्रा म हम जा रहेह और तू इसमें 
कुछ मदद नहीं करता है? वोझ के भी कम पेसे नहीं ले रहा है!” तो एक 
प्रकार की पुण्यमूलक निदंयता मेरे हृदय में आ जाती है । यह्‌ पुण्यमूलक हैं, 
क्योंकि इस पुण्य-भावना में से पंदा हुई है कि में सार्वजनिक काम कर रहा हूँ। 
इस तरह से जिन्हे आप संस्थाओं के संचालक कहते हं, उनमें एक प्रकार से 
संस्थाओं के प्रति आसक्ति और संस्थावाद की मनोवृत्ति आ जाती है। संस्थाओं 
को चलाना, संस्थाओं का संचालन करना, यही जीवन का उद्देश्य हो जाता है । 

महान्‌ नेताओं मं अकेला गांधी एसा देखा, जिसने लड़कों के घरोंदो की 

संस्थाएं वनायीं और संस्थाएं तोड़ीं। “मेने बनायी यह भूलभुलेया ! 
बना-वनाकर मिटा रहा हूँ ।” यह चीज गांधी मं देखी । सावरमती में 
आश्रम बनाया । आश्रम का उद्योग-मन्दिर हो गया । उद्योग-मन्दिर का 
हरिजन-आश्रम हो गया। सव कुछ हो गया, लेकिन गांधी ने सावरमती के तट 
पर जिस आश्रम का निर्माण किया, उसका सावरमती के विशाल उदर में 
विसर्जन ही कर दिया । 

गांधी सेवा-संघ 

गांधी जव वर्धा मं आये, उसके वाद उनके साथियों ने 'गांधी सेवा- 
संघ' वनाया। तो पहले ही उन्होंने पुछा--“ 'गांधी सेवा-संघ' का मतलव 
क्या है? गांधी की सेवा का तो संघ नहीं है? याने यह केसा समास है? 
इसका अर्थ गांधी की सेवा है या गांधी ने आज तक जिस तरह लोगों की सेवा 
करने को राह वतलायी है, उसका संघ है यह?” 

हमने कहा, “इसका मतळव इतना ही है कि आपकी वतलायी हुई रीति 
से हम सेवा करनेवाले हे । आपकी सेवा नहीं करनेवाले हे । आपके लिए 
यह संघ नहीं है।” 

१९३८ मं कुमरी, हुदली ( वेलगाँव ) के पास 'गांधी सेवा-संघ' का सम्मेलन 
हुआ। वाप सम्मेलन मे प्रवेश कर रहे थे। दरवाजे पर किसी देहाती ने एक 
दुसरे आदमी से पूछा, “यह क्या है ? यहाँ आज क्या हो रहा है? इतनी 
वड़ी सभा क्यों हो रही है ? हमने तो पहले कांग्रेस देखी थी ।” 
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ठ उ देता है, “वह जवाहरलाल की कांग्रेस है, और यह गांधी 

अव उसने तो उस देहाती को समझाने के लिए कहा। लेकिन उत्त बढ़े 
के दिल में वात चुभ गथी। वहीं से प्रवचन का आरम्भ हुआ कि क्या कोई 
कभी यह भी सोच सकता है कि वह कांग्रेस जवाहरलाल की है और यह कांग्रेस 
गांधी को है। याने गांधी भी कोई अपनी एसी संस्था वना रहा है, जो संस्था 
उसकी अपनी प्रतिप्ठा का औजार, उपकरण होगी । गांधी के व्यक्तित्व का 
उत्कपं करने के लिए कोई संस्था साधन होगी, क्या एसा भी कोई सोच सकता 
है ? सोचते रहे । उसके वाद सुभाष वावू का प्रकरण हुआ और मलिकान्दा 
में गांधीवाद घ्वंस होउक' के नारे लगे। मलिकान्दा मे गांधी सेवा-संघ' का 
सम्मेलन हुआ, तव गांधी ने सोचा कि अव हम इस मुकाम पर पहुंच गये हे 
कि 'गांबी सेवा-संघ' यदि रहेगा, तो मेरे सिद्धान्तों का प्रचार इस राष्ट्र के 
जीवन में नहीं हो सकता, इसलिए किशोरलालभाई की अध्यक्षता में विधि- 
पूर्वक गांधी सेवा-संघ' का विसर्जन कर दिया। 


संस्थाओं का निर्माण और विसर्जन 


जैसे हम गणेशजी की मृति बनाते हें और उसका विसर्जन करते हुं, उस 
प्रकार से, उतनी पवित्र भावना से, संस्थाएं बनाना और उतनी ही पवित्र 
भावना से समारोहपूर्वक संस्थाओं का विसर्जन कर देना, यह गांधी को विशेषता' 
थो। इसे में 'अहिसक प्रक्रिया की विशेषता' मानता हुं । अनासक्त कर्म की यह 
एक बहुत बड़ी कसौटी है कि जिन संस्थाओं का हम पवित्र भावना से निर्माण 
करते हें, क्योंकि वे हमारे सिद्धान्तों को आगे बढ़ाने का उपकरण होती हैं, उन्हीं 
संस्थाओं का हम विसर्जन कर देते हे, जव हम यह देखते हे कि संस्था के 
व्यवहार में और संस्था के प्रपञ्च में ही अव हमारा ज्यादा ध्यान रुग जाता 
है, और व्यापक दृष्टि हमारी क्षीण होती चली जाती है। निर्माण को ही तरह 
संस्थाओं का विसर्जन करने की हिम्मत हममें होती है। यह अनासक्त वृत्ति 
ही अहिक संगरटम?की? विशेषती०है। Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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संस्थाओं के दो प्रकार 


आज संसार में उपलब्ध संस्थाएं दो प्रकार की हं--सेनिक और 

संविधानात्मक । 
सेतिक-संस्थाएं 

कुछ संस्थाएं एसी हें, जो सेना की तरह व्यक्तिनिष्ठ होती हें। वे एक 
व्यक्ति के आधार पर चलती हें। वह व्यक्ति जव तक रहता है, तव तक वे 
उस व्यक्ति के नाम पर चलती हं । वाद में उस व्यक्ति के नाम पर जो गद्दी 
होती है, उस गद्दी के नाम पर चलती हे । ये संस्थाएं व्यक्तिनिष्ठ होती ह । 
उनका एक सभापति या एक गुरु होता है। वह गुरु और वह सभापति ही 
उनका नियन्ता है, उनका नियम है। वह गुरु और सेनापति ही उन संस्थाओं 
के लिए सव कुछ होता है। वही है उनका शास्ता, नियन्ता, अधिष्ठाता । 
नियम भी बही गुरु होता है। इन्हें संनिकसंस्था मे इसलिए कहता हूँ कि 
इनमें कोई नियम कागज पर नहीं होता और किसीके बहुत ज्यादा अधिकार 
भी नहीं होते । गुरु की आज्ञा और गुरु का आदेश ही एकमात्र नियम होता 
है। उस गुरु की गद्दी पर जो कोई होगा, उसका आदेश भी वही नियम होता 
है! एसी कुछ राष्ट्रीय स्वरूप की संस्थाऐ होती हे, कुछ धार्मिक संस्थां । 
इन संस्थाओं में सबसे बड़ी बुराई यह चलती है कि यदि वह व्यक्ति ध्यान दे 
सका, तव तो ये संस्थाएँ अच्छी तरह चळ सकती हं । पर यदि वह व्यक्ति 
सख्या की ओर ध्यान न दे सका और संस्था में न रह सका, तो उस व्यक्ति का 
नाम होता है और संस्थाओं में उस व्यक्ति के नाम पर अनेक प्रकार के मिथ्या- 
चार शुरू हो जाते हं। 

व्यक्तिनिष्ठ और केवल सैनिक-पद्धति से चलनेवाली संस्थाओं में व्यक्ति 
जव तक रहेगा, तभी तक वे संस्थाएं चळ सकती हे। 


| संविधानात्मक संस्थाएं 
आ संविधान पर चळनेवाळी संस्थाएं हे । इनमें यह विशेषता होती 
है कि पढे तो लोग वडी, मरी मता होह संविधान 
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के अनुकूल चलने की चेष्टा करते हें। परन्तु वाद में इस दृष्टि से संविधान 
का अध्ययन करने लगते हें कि यह संविधान हमें कितने अधिकार देता है और 
इस संविधान के नियमों मं से कितनी छूट हम वार-वार छे सकते हं । 

कांग्रेस में एसा हुआ। पहले नियम था कि जो आदतन खादी पहनेगा, 
वही सदस्य वनाया जायगा । एक दफा एक समिति में एक सज्जन वेठ हुए 
थे। उनसे कहा गया कि “आपके शरीर पर खादी नहीं है।” वोले-“में 
आदतन खादीधारी हूँ । में खादी ही खादी पहना करता हूँ और हमेशा पहना 
करता हूँ। मुझे खादी पहनने की आदत ही हो गयी है। लेकिन सिर्फ घोती 
ही में खादी की नहीं पहनता। अगर रूमाल भी में हमेशा खादी का रखता 
हू, तो आपको यह मानना पड़ेगा कि में आदतन खादीषारी हूँ।' 

तब कांग्रेस के संविधान में लिखना पड़ा कि जो खादी पहनता हो, और 
खादी ही खादी पहनता हो और खादी के सिवा और कुछ न पहनता हो, सत्य; 
पूर्ण सत्य, और सत्य के सिवा कुछ नहों'--जैसे अदालत में गवाहों का हलफ- 
नामा होता है। उस भाषा में सारा का सारा लिखना पड़ा। 

विनोबा जब यह कहते हें कि संगठन में हिंसा का प्रवेश हो जाता है, तो 
उनका मतलव यह है कि संगठन यदि व्यक्तिनिष्ठ हो और दंडनिष्ठ हो, तव 
तो हमें मान ही लेना पड़ेगा कि उसमें हिंसा होती है। लेकिन संगठन यदि 
संविधाननिष्ठ हो, फिर भी उसमें दंड हो, तब भी वह संगठन हिसक बन नाता 
है। नियम पालोगे, तो हमारी संस्था में रह सकोगे, नियम नहीं पालोग, तो 
अनुशासन-मंग के लिए शासन होगा, तुम संस्था में से निकाल दिये जाओग। 
जिन्हें निकालते हे, वे लोग एक प्रति-संगठन बनाते हे । तुमने हमें निकाय 
है। ठोक है। तुम्हें शिकस्त देने के लिए हम प्रति-संगठन बनायग ' ह 2 
संगठन में से प्रति-संगठन पैदा होता है। इसलिए जिसम दंड हो, सजा 
ऐसा संगठन नहीं होना चाहिए । इसलिए विनोबा न कहा है कि जहाँ 


' संगठन होता है, वहाँ-वहाँ अक्सर ये चीजें आ जाती हे। अनुशासन-भंग की 


` कार्यवाही तभी सफल होती है, जव संस्था के हाथ म 


> 


को देने के लिए 
सेवा के सिवा जब और कोई लाभ 


` कुछ होता है। सदस्य का संस्था में आते से र होती 
alayaC ion. 


होता है, तब (३ थी अनुक्ासप/संत) 


LEN Ss is 
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अन्यथा नहीं। इन बातों का विचार करके विनोवा ने कहा कि 'गांधी सेवा- 
संघ कव सफल हो सका? जव वापू का सितारा इस देश में चमक रहा 
था और वाएू के नाम के साथ इतनी प्रतिष्ठा थी कि गांधी के संगठन में होना, 
देश में प्रतिष्ठित नागरिक होने के बरावर वन गया था। तब लोग 'गांधी 
सेवा-संघ' में आते थे। फिर भी 'गांधी सेवा-संघ' में से किसीको निकाला 
जाय, ऐसा कमी नहीं होता था। 'गांधी सेवा-संघ' के मंत्री ने लोगों से अनुरोध 
किया कि आप सदस्य वन जाइये और इन लोगों ने जवाब दिया कि हमारी : 
एसी योग्यता नहीं । हम तो गांबीजी के पीछे-पीछे चलनेवाले लोग हें। किसी « 
एसी संस्था के सदस्य वने, ऐसी हमारी योग्यता कहाँ है? 

यहाँ हम देखते हे कि संगठन की भूमिका ही बदल जाती है। एक संगठन ' 
वह होता है, जहाँ व्यक्ति मे शक्ति नहीं है, इसलिए लोग कहते हे कि दस - 
व्यक्तियों को मिलाओ, तो शक्ति आ जाययी। जैसी सेना की शक्ति होती 
है। नेरोलियन ने छिखा--सेना का एक-एक सिपाही वहादुर नहीं होता, 
लेकिन सारे सिपाहियों को मिलाकर जो पलटन होती है, उस पलटन में बहादुरी 
होती है। यह है मिलिटरी याने सँनिक-संगठन की विशेषता । 

संविधानात्मक संगठन की विशेषता यह्‌ होती है कि कागज पर हम नियम 
का पालन कर रहे हें, इतना अगर हम दिखा सकं और उतनी कुशलता हममें 
हो, तो वह संगठन चल जाता है, फिर और कुछ नहीं करना पड़ता । 


अहिसक संगठन 

तीसरे प्रकार के संगठन का उदाहरण है--'गांधी सेवा-संघ'। में यह 
नहीं कहता कि वह एक आदश संगठन था। लेकिन एक उदाहरण दिया है 
कि बापू ने जिस प्रकार से संगठन बनाये, वे केवळ स्वेच्छा के ही नहीं थे, लोग 
उनमें अपनी मर्जी से ही आते थे, इतनी ही बात नहीं थी; उनमें जो अधिष्ठात 
या अंतिम शक्ति होती थी, वह पूर्ण रूप से नेतिक होती थी। उनमें नैतिक 
शक्ति के अतिरिक्त दूसरी कोई शक्ति नहीं थी। याने अनुद्यासन-भंग की 
कार्यवाही की शक्ति भी नहीं थी। जिसे आप निर्वासन या खारिज करना कह 


उतत कि हम अपनी संस्था में से. तुम्ह निक्रान/ सिज तिका भी प्रयोग 
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नहीं होता था। और दूसरे किसी प्रकार के दण्ड की शक्ति तो वापूजी की 
संस्थाओं मे थी ही नहीं । 

इसलिए जव हम अहिसक संगठन वनाते हे, तो उसकी शक्ति का आधार 
संख्या नहीं होनी चाहिए। इसका मतलव यह नहीं है कि ज्यादा-से-ज्यादा 
आदमी हम उसमें शामिल कराने की कोशिश नहीं करेंगे, लेकिन उस संगठन 
के कितने सदस्य हें, इस पर हमारा आधार नहीं रहेगा। संख्या पर जोर देने- 
वाला संगठन वनगा, तो परिणाम यह होगा कि हमारी शक्ति का आधार 
संख्या वन जायगी । सत्याग्रह में व्यक्तिगत सत्याग्रह भी होता है, सामुदायिक 
` सत्याग्रह भी होता है। लेकिन सामुदायिक सत्याग्रह का आघार संख्या नहीं 
होती, समष्टि का संकल्प होता है, जैसे सामुदायिक प्रार्थना में। सामुदायिक 
प्रार्थना म॑ संख्या का महत्त्व नहीं होता। मं भी प्रार्थना करता हूँ, आप भी 
` प्राथना करते हं, सम्मिलित प्रार्थना में मेरा और आपका सम्मिलित संकल्प हैं, 
मेरी और आपकी सम्मिलित भावना है। इस प्रकार जव अनेक व्यक्तियों 
की सम्मिलित भावनाएँ और सम्मिलित संकल्प होते हे, तब हम उसे 
“सामुदायिक सत्याग्रह कहते हें। “संख्यात्मक सत्याग्रह' एक अलग चीज है 
और सामुदायिक सत्याग्रह” का अधिष्ठान ही अलग हो जाता है। संगठन 
, ऐसा होना चाहिए कि जिसके वारे में हमारी अपनी आसक्ति न हो। 


न विधानात्मक, न व्यक्तिनिष्ठ 


दूसरी वात यह कि संगठन न विधानात्मक हो, न व्यक्तिनिष्ठ हो। 
` विधान आप वनाइये। विधान का निवेध नहीं है । लेकिन संस्था जो वनेगी, 
वह विधाननिष्ठ न हो। विधाननिष्ठ संस्था का होना अलग चीज है, संस्था 
का विधान होना अलग चीज है। 
विनोवाजी ने जवाहरलालजी से कहा कि “आप ऐसा कीजिये कि जमीन 
लीजिये, पर उसका प्रतिमूल्य, मुआवजा मत दीजिये ।” तो उन्होंने कहा 
कि “में बया करूँ? उसके लिए तो संविधान में धारा है कि प्रतिमूल्य देना 
ाहिए।” याने हमने संविधान बनाकर अपन पेर में एक मा ली। 
दूसरे देशों ने, इंग्लेंड आदि न इसके विरुद्ध काम किया। उन लोगों ने पहले 
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जो कुछ करना था, वह कर लिया और फिर उसे संविधान में रख दिया। 
तो संविधान एसा हो, जो हमारी प्रगति मे एक वाधक वस्तु न वन जाय। 
इसलिए मॅन कहा कि संगठन संविधाननिष्ठ नहीं होना चाहिए। वह्‌ व्यक्ति- 
निष्ठ भी न हो और संविघाननिष्ठ भी न हो। उसका आधार नैतिकता हो 
और नेतिकता में जितना अनुशासन रहता है, वह एक-दूसरों के स्नेह और 
विश्वास के कारण रहता है। 


सबका स्वागत . 


दूसरी वात यह कि संगठन व्यापक हो याने उसमें सवके लिए स्थान हं 
लेकिन सख्या की आकांक्षा उसमें न रहे। वृत्ति उसकी व्यापक हो। जो 
कोई आना चाहे, वह उसमे अवश्य आथे। 

एक आदमी आता है, भूदान का काम करना चाहता है। नारायण उससे 
पूछता है, “खादी पहनते हो?” 

तो कहता है, “नहीं ।” 

“तो तुम भूदान का काम नहीं कर सकते |” 

अब उसकी वात वहीं खतम हो गयी । वह कहता है, “खादी नहीं पहनता 
हैं, लेकिन मेने यह समझ छिया है कि भूमि की समस्या हल करने के लिए 
पहला कदम उठाना हो, तो आज की परिस्थिति में भूदान के सिवा दूसरा कोई 
चारा नहीं है। इसलिए में भूदान का काम करना चाहता हूँ । और मुझे तो 
अनुभव नहीं है, इसलिए आप लोगों के साथ काम करना चाहता हूँ ।” 

तो नारायण को यह कहना चाहिए कि हम लोगों में तुम्हारा स्थान सदस्य 
के नाते नहीं हो सकता। लेकिन तुम हमारे साथ काम करना चाहते हो, तो | 
तुम्हारा स्वागत है। भूमिदान की पद्धति से भूमि-समस्या के निराकरण में 
तुम अगर हमारे साथ आ जाओगे, तो हमें यह आशा है कि ग्रामोद्योगों का 
सिद्धान्त भी धीरे-धीरे तुम मान लोग और ग्रामोद्योगों का सिद्धान्त मान लोग, 
तो' खादी भी तुम धीरे-धीरे मान लोगे । हम आगे की रचना करना चाहते 
ह | उसका विचार तुम हमारे साथ करने लगोगे और विचारपूर्वक इसमें 
आ जाओगे ! 
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या और अहिसक संगठन २५७ 


रचनात्मक कार्य कन्ति-कार्यं हे ? 
मुझसे कई वार पूछा गया है कि हमें यह बताइये कि जो रचनात्मक काम 
हम कर रहे हें, वह रचनात्मक कायं क्या अपने मे क्रांति का कायं नहीं है ? 
` रचनात्मक कायं अपने मे समाज की प्रगति का कायं है, लेकिन रचनात्मक 
कायं जव एक विशेष संदर्भ में होता है, तभी वह क्रांति-कार्य होता है। यह 
रचनात्मक कार्य की हमेशा विशेपता रही है। जैसे गांधी ने रचनात्मक कायं 
को भारतवर्ष की आजादी की लड़ाई के साथ जोड़ दिया । उसके साथ 
` रचनात्मक कार्य जुड़ गया, तो अंग्रेज लोग खादी को अपने “दुश्मन की वरदी! 
« समझने छगे। असल में खादी क्या थी ? क्या पहले इस देश में लोग खादी 
` नहीं पहनते थे? देहातों सं पहनते ही थे। वहाँ मिल का कपड़ा नहीं जाता 
था। लेकिन मुझे याद है कि एक वार बड़ौदा स्टेशन पर जेसे ही में उतरा, 
तो वहाँ के पुलिसवाले इस तरह से मेरे बाप-दादों का नाम मुझसे पूछने लग, 
जसे तीरथ के पंड हों। कारण यह था कि में गांधी टोपी और खादी पहने 
हुआ था। दूसरे तमाम लोग जा रहे थ, पर उन यात्रियों से कोई नहीं पूछ 
रहा था। मे उसमें सबसे महत्त्व का यात्री वन गया था। कारण, वह खादी 
एक प्रतीक थी। वह इस देश में से अंग्रेजों की सत्ता का निराकरण करने के 
लिए आयी थी। 


मगनवाड़ी में बापु सोयावीन खाने लग थे। सोयाबीन खानेवाले सव 
तंग आ गये थे, लेकिन वापु खिलाते हें, तो क्या करते? लेकिन आपको 
आश्चयं होगा कि सरकार की पुलिस इस बात की हमेशा जाँच-पड़ताल किया 
करती थी कि गांधी भोजन के ये प्रयोग क्यों करते हें ? जहाँ दूसरे लोग 
लाठी और तलवार चलाना सीखते थे, वहाँ कोई नहीं जाता था और जहाँ 
चटनी--कचूमर बनाने का कार्यक्रम चलता था, वहाँ उसे देखने के लिए लोग 
आते थे ! क्योंकि वे जानते थे कि गांधी के रचनात्मक कार्यक्रम से लोकशक्ति 
बढ़ती है । लोगों में पुरुषार्थ की प्रेरणा बढ़ती है । एक अमेरिकन मित्र ने 
इसका नाम ही रख दिया था--रचनात्मक असहयोग 1 उसके दो पहल 


हृ । एक है०झसहयोग्र-शो.अंशेजो, के साथ चलता द्र और दुसरा है रचन द 
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त्मक असहयोग, जो खादी, अस्पृश्यता-निवारण और ग्रामोद्योग के नाम पर 
चलता है। 

एक विशेष संदर्भ में ग्रामोद्योग क्रान्तिकारी बन जाते हें। उनमें एक 
चेतना, एक शक्ति आ जाती है। विनोबा कहते हें कि में 'सीताराम', 'सीता- 
राम कहता हु । सीताराम से मतलव यह है कि भूमिदान और ग्रामोद्योग 
दोनों साथ-साथ चलने चाहिए। लेकिन भूमिदान में मालकियत की बुनि- 
याद बदलने की जो कल्पना है, वह केवळ खादी में या केवळ ग्रामोद्योग में 
नहीं भायगी । 


खादोधारी मिल-सालिक 


एक उदाहरण लीजिये। पहले-पहल जव खादी आयी, तव और आज 
भी ऐसे कितने ही लोग हे, जो खुद खादी के सिवा दुसरा कोई कपड़ा नहीं 
पहनते। लेकिन उनकी अपनी कपड़े की मिल है या कपड़े की दूकान है। सोचने 
की वात है कि क्या ये लोग बेईमान हे? नहीं, बिलकुल बेईमान नहीं हं! 
लेकिन जो कुछ वे कर रहे हें, वह मिथ्याचार है, इतना तो हमें मानना ही 
होगा। क्योंकि इसमे से खादी की मूल चीज सिद्ध नहीं होती। गांधी कपड़े 
को बाजार से उठा लेना चाहता था। ये लोग कहेंगे कि “हम तो खादी पहनते 
हें।” तो इतने से काम नहीं चकेगा। परिस्थिति में जो विरोध होता है, उस 
विरोध के निराकरण के लिए जो आन्दोलन होता है, उसे क्रान्तिकारी आन्दो- 
छत कहते हें । गांधीजी ने अंग्रेजों के राज्य के निराकरण के जितने प्रयास 
किये, उनके साथ खादी चलती थी, उनके साथ ग्रामोद्योग चलते थे । इसलिए 
खादी, ग्रामोद्योग आदि की भूमिका क्रांतिकारी हो गयी थी । इसका यह मत- 
लव नहीं है कि अपने में ये चीजें अच्छी नहीं थीं । वे किसीसे जुड़ी हुई न हों, तव 
भी अपने में अच्छी हें ही । क्योंकि, उनके द्वारा समाजसेवा होती है, व्यक्ति 
का स्वावलम्बन बढ़ता है। लेकिन वे केवल समाज-सुधार के साधन बन जाती 
हैं, समाज-परिवतंन या 'कांति के साधन' वे नहीं बनतीं। इसलिए जो लोग 
` भूमिदान का कायं करते हे, उन लोगों का विधायक कार्यकर्ताओं के साथ इस 
दृष्टि से सहयोग हो, क्योंकि हमें आगे चूलकर रचना भी. तो, करनी है। 
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विनोबा का आवाहन 


आज विनोबा हमारा आवाहन कर रहे हें। वे कहते हं-_“देखो भाई, 
मुझे सँकड़ों ग्रामदान मिल गये हे। आप लोगों में से कितन ही ऐसे लोग हे, 
जिन्हें रचनात्मक कार्य का अनुभव है। आप यहाँ आइये और इन गाँवों में 
आकर बेठिये। ये गाँव 'मिळ का कपड़ा अपने गाँव में नहीं आने देंगे', 
“मिल का तेल अपने गाँव में नहीं आने देंग'--एसी प्रतिज्ञा करने के लिए 
तैयार हेँ। आप लोग चरखे से, अंबर चरख से या किसी भी प्रकार से इन 
गांवों को स्वावलम्बी वना सकते हैं! आइये, इन गाँवों को स्वावलम्बी बनाने 
के लिए आप सवकी आवश्यकता है।” जो कार्यकर्ता इस कार्य को कर सकते 
हे, उनके लिए यह उत्तम अवसर है। आज वे उसमें जान फूँक सकते हें। ये 
सभी गाँव यदि स्वावलम्बी वन जाते हे और विधायक कार्य करनेवालों की 
शक्ति का वहाँ पर उपयोग होता है, तो सारे देश में एक प्रचण्ड निष्ठा पैदा हो 
जायगी और सभी आक्षेपों के लिए एक सक्रिय उत्तर हमारे पास हो जायगा। 
इस दृष्टि से रचनात्मक कायं का विचार करना चाहिए। जो लोग भूदान 
का काम कर रहे हें और जो लोग रचनात्मक काम कर रहे हूँ, उन दोनों से मेरी 
प्राथना है कि आपके भूमिदान और रचनात्मक कार्ये न केवळ साथ-साथ चलें, 
बल्कि इस प्रकार चलें कि इनमें से आगे चलकर समाज-परिवतंन की एक नयी 
आशा हम इस देश में पैदा कर सकं।* ७७७ 


खारा 
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हमारे व्यक्तिगत जीवन में सामाजिक मूल्यों का गांधी ने ब्रत के रूप में 
प्रवेश कराया। आज तक इस देश में ब्रतों का स्थान व्यक्तिगत मूल्यों के रूप 
में था। ब्रत किसलिए ? मेरी अपनी चित्त-शुद्धि के लिए। अपनी चित्त- 
शुद्धि किसलिए ? आत्म-दर्शन के लिए, मोक्ष के लिए या फिर स्वगे-प्राप्ति 
के लिए। यज्ञ के भी दो उद्देश्य होते थे। “स्वर्गकामो यजेत; जुहुयात्‌, 
स्वगेकामः।' जिसकी स्वर्ग की इच्छा हो, वह यज्ञ करे। उसके लिए यज्ञ 
का विधान था। या फिर 'तपसा ब्रह्म विजिज्ञासस्व, तपो ब्रह्म इति ४ तप 
से ब्रह्म को जान ले, तप ही ब्रह्म है। उपनिपद्‌ ने इस प्रकार साध्य और साधन 
का साधम्यं, साध्य और साधन की एकता का संकेत किया । पहले तो यह 
कहा कि तप से तू ब्रह्म को जान। 'तपसा ब्रह्म विजिज्ञासस्ब।' तप से ब्रह्म 
को जान इतना काफी नहीं मालूम हुआ, तो 'तपो ब्रह्म इति ४” तप ही ब्रह्म 
है। साधन ही साध्य है, यह संकेत उपनिषद्‌ के ऋषि ने किया। 


साधन ही साध्य 


लोकमान्य तिलक से अक्सर लोग पूछा करते थे कि “स्वराज्य की परिभाषा 
क्या है? तुम्हारे साध्य का स्वरूप क्या है?” तो कई दफा वे कह देते थे 
“राष्ट्रीय शिक्षण ही स्वराज्य है।” “स्वदेशी ही स्वराज्य है।” “बहिष्कार 
ही स्वराज्य है।” इस तरह से स्वराज्य का उस वक्‍त जो प्रमुख साधन माना 
जाता था, उसके बारे में वे कह देते थे कि यही स्वराज्य है। हमारा साधन 
ही हमारा साध्य है। 

गांधी से जब पूछा जाता, तो वे जिस वक्‍त जिस साधन पर जोर देना 
होता था, उसे बताते हुए--“खादी ही स्वराज्य है”, “हिन्दू-मुस्लिम एकता 
ही स्वराज्य है, “अस्पृस्यता-निवारण ही स्वराज्य है”, “स्त्रियों का उत्थान 
ही स्वराज्य है”-.-इस प्रकार स्वराज्य को परिभाषाएँ करते चुके जाते थे। 
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साध्य को साधन के साथ जोड़कर मनुष्य को साधननिष्ठ बनाने की यह एक 

कुशलता होती है, क्योंकि सामाजिक कान्ति और व्यक्तिगत साधना, ये दोनों 
जीवन की महान्‌ कलाएँ हृं। संगीत, चित्रकला, शिल्पकला, स्थापत्य-कला 
आदि जेसी हमारे जीवन की ललित कलाएं हें, वैसे ही व्यक्तिगत जीवन की 
साधना और सामाजिक जीवन का उत्थान और कान्ति भी कलाएँ हे और 
` ललित कलाएं हं । इनमें अधिक-से-अधिक सौन्दर्यं आना चाहिए। अधिकः 
से-अविक कुशलता आनी चाहिए । इसलिए जिन लोगों ने कुशलता से क्रान्ति 
की, उन्होंने जीवन में और साधना में कला का समावेश करने की कोशिश 
की सभी जानते हें कि गांधी जो भाषा लिखता था, वह कोई बड़ी साहित्यिक 
भाषा और काव्यप्रधान भाषा नहीं होती थी । लेकिन जीवन में जब कला आ 
जाती है, साधना में ही जब कला आ जाती है, तो काव्य और भाषा का सौन्दर्य 
कहीं खोजना नहीं पड़ता, वह स्वतः प्रकट होता है। गाय के बारे में पूछा, तो 
उन्होंने कहा--“मेरे लिए तो याय भगवान्‌ की दया पर, करुणा पर लिखी 
हुई कविता है ।” अव कौन-सा कवि गाय के वारे मं एसा कह सकता था ? 
किस कवि को यह बात सूझती कि भगवान्‌ को कविता लिखनी थी करुणा पर 
और उसने गाय का निर्माण कर दिया। इसी तरह उन्होंने एक वार यह कहा कि 
“मे अहिसक क्रांति का कलाकार हूँ ।” गांधी के मुँह से लोगों ने यह सुना, तो 
“गांधी का भी संबंध कला के साथ हो सकता है ?” इस प्रकार का प्रश्‍न 
साहित्यिकों, कवियों और कलाकारों के मन में उठा। यह गांधी भी कहता 
है कि में भी कलावान्‌ हूँ ! लेकिन जीवन में व्यक्तिगत साधना और सामाजिक 
साधना का जब निष्ठापूर्वक प्रयोग होता है, तो सारा जीवन ही कलात्मक 
वन जाता है। इस दृष्टि से सामाजिक क्रांति में व्रतों का समावेश कराना 
क्रांति की प्रक्रिया में कला का प्रवेश था। क्रांति की प्रक्रिया में पहले इस प्रकार 
व्यक्तिगत ब्रतों का समावेश किसीने नहीं कराया था। जितने क्रांतिकारी 

दुनिया में हुए, उनका अपना चरित्र बहुत दा था। वे बड़े त्यागी थे। उनमें 

पराकोटि की तितिक्षा थी। उन्होंने क्या नहीं सहा? ऐसा एक भी क्रांति 

कारी नहीं हुआ कि जिसे यंत्रणाऐ नहीं सहनी पड़ीं, कष्ट नहीं हुए, दारिद्रय 
नहीं भोगता पडा «क्रेकित इस, सबको अपना ब्रत मान लेना, 'सावंजनिक 
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जीवन में दारिद्रय हमारा व्रत हे, “उपवास हमारा व्रत हे', इस प्रकार से 
सावंजनिक जीवन की और व्यक्तिगत जीवन की साधनाओं को मिलाकर 
ब्रत को सामाजिक मूल्य वना देना तो गांधी की ही सिफत थी । इस तरह उसने 
हमारी क्रांति म॑ एक नयी कला ब्रतों के रूप में दाखिल की । 

आइये, अब एक-एक ब्रत पर संक्षेप में विचार करें। 

सत्य ' 

सत्य हमारे सारे ब्रतों का अधिष्ठान है, ध्रुवतारा है। इसको सामने 
रखकर हम अपनी सारे जीवन की दिशा निर्धारित करते हें। गांधी से पूछा 
गया था कि “सत्य कया है?” 

उन्होंने कहा, “मेरा भगवान्‌ सत्य है। सत्य ही मेरा भगवान्‌ है।” 

“तुमको दशन हुए हें?” 

“में नहीं कह सकता। मेरी कोशिश है कि जीवन में में उसको चरितार्थ 
करू और उसका साक्षात्कार करू । लेकिन यह कहने की मेरी हिम्मत नहीं 
है कि सत्य का साक्षात्कार मुझे हो गया है 7” 

यह सत्य क्या है? 

सामाजिक जीवन का परम सत्य, ध्रुवसत्य, सारे सामाजिक जीवन का 
अधिष्ठान क्या है? मेरी दूसरों के साथ एकता। समाज शब्द “सम! शब्द 
से बना है। 'सोसाइटी' शब्द में भी जो मूळ शब्द है, उसका अथं है-- 
सिमनस' ( समानता ) । दूसरों के साथ मेरी जो समानता है, उसका आधार 
है, दूसरों के साथ मेरी एकता । यह तकं का विषय नहीं है। पुराने शास्त्रकारों 
ने इसे 'साक्षि प्रत्यक्ष कहा है । साक्षि-प्रत्यक्ष याने मुझे अपने अस्तित्व का 
स्फुरण जसा है। 'मेहू' यह तकं का विषय नहीं है। यह अनमान का विषय 
नहीं है और यह सिद्ध भी नहीं किया जा सकता। प्रत्यक्ष ही है कि भें हूं 
इस तरह से दूसरों के साथ मेरी जो एकता है, जिसका मुझे अनुभव है, 
वह साक्षिअत्यक्ष है। इसलिए यह वुद्धिवाद से परे है । विज्ञान यहाँ तक 
नहीं पहुंच सकता । इसलिए आईन्स्टाईन ने जब अन्त में गांधी के वारे में 
जहा, तो यह लिखा कि “नहा तक हम लोग कोई मु हहे, मे, वहाँ 
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तक इसकी पहुँच थी। इसलिए हम कहते हें कि दुनिया में इस घरती पर 
एसा आदमी इससे पहले कभी नहीं चला था । गिरजाघरों में, मसजिदो मे, 
मन्दिरों में और गुरुद्वारों मं जो भगवान्‌ रहते हे, उन भगवान्‌ म॑ मेरी 
निष्ठा नहीं, मेरा विश्वास नहीं, मेरी श्रद्धा नहीं, लेकिन उस गांधी ने जिस 
सत्य और जिस भगवान्‌ की उपासना की, वह वैज्ञानिक है । उसमें मेरी 
श्रद्धा भी है और निष्ठा भी है।” 


सामाजिक मूल्यं के रूप में जव सत्य की हम उपासना करते ह, तो ध्रुवसत्य 
हमारे लिए यह्‌ है कि दूसरे व्यक्ति और में एक हूँ। मेरी दूसरों के साथ एकता, 
मेरी सामाजिकता का आधार है । दूसरों के साथ मेरी एकता मेरी नैतिकता 
का आधार है । दूसरों के साथ मेरी एकता मेरे सदाचार का आधार है। 
सदाचार का आधार, नेतिकता का आधार, मनुष्य की सामाजिकता का आधार 
दूसरों के साथ हमारी पारमार्थिक एकता है। पारमाथिक से मतलव? जो 
निरपेक्ष है, सापेक्ष नहीं। जिसे सिद्ध नहीं करना पड़ता। यह सामाजिक दृष्टि 
से सत्य का अथं है। और इसे हम अपने सामाजिक जीवन का ध्रुवतारा समझें। 
यो ध्रुवाणि परित्यज्य अध्रुवं परिसेवते । 
भ्रुवाणि तस्य नइयन्ति अध्रुवं नष्टमेव च ॥ 
इसे छोड़कर यदि हम सामाजिक जीवन का विकास और संयोजन या 
' क्रान्ति का विचार करेंगे, तो वह अप्रतिष्ठित विचार हो जायगा। साधारण 
या प्रतिष्ठित विचार करने के लिए हमारी दूसरों के साथ एकता, जीवन का 
परम सत्य है । इसकी बैज्ञानिक व्याख्या है--जीवन की एकता और ईश्वर- 
निष्ठ परिभाषा मे ईशावास्यमिदं सर्वम्‌ । आध्यात्मिक परिभाषा में सवं खल्विदं 
ब्रह्म । सबं खल्विदं ब्रह्म, ईशावास्यमिदं सवंम्‌, इनका सामाजिक संकेत हमारे 
जीवन मे सारे जीवन की एकता के रूप में है। पशु से लेकर मनुष्यों तक जितना 
कुछ जीवन है, इस जीवनमात्र की एकता जीवन का शुवसत्य है। 


अहिसा 


सत्य के बाद इसीके आधार पर अहिंसा आती है। गांधी ने कहा था 
कि “निकला क्ो-धासत्म/ग्रित्तोज, मे गेति शिति ग्री. एक दरवाजा 
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मिला। वह बन्द था। चाभी अहिंसा थी और जब तक उस दरवाजे में से नहीं 
जाता, सत्य का दशन मुझे नहीं हो सकता है।” 
सावली के सम्मेलन में गांधी से पूछा गया--“आपका मुख्य धर्म सत्य 
है या अहिसा है?” 
उन्होंने जवाव दिया कि सत्य की खोज मेरे जीवन की प्रधान प्रवृत्ति रही 
है, इसमे मुझे अहिंसा मिली और मे इस नतीजे पर पहुँचा कि इन दोनों में 
अभेद है। बगर अहिसा के मनुष्य सत्य तक नहीं पहुँच सकता। यह मेरे 
जीवन का अनुभव है। मेरी साधना का निचोड़ है। इसलिए इन दोनों की 
जुगल-जोड़ी को मे अभेद्य मानता हूँ। सत्य और अहिसा की मेरे लिए 'जुगल- 
जोड़ी' है। यह अधंनारीरवर नहीं है। सत्य और अहिंसा एक-दुसरे में एसे 
घुले-मिले हें कि इनका अलग-अलग करना मुश्किल है। 
अहिसा केसे प्रकट होती है? अहिसा प्रेम में प्रकट होती है। प्रम का 
आरम्भ ममत्व से होता है और उसकी परिसमाप्ति तादात्म्य में होती है। 
हमारे जीवन में वह केसे पेदा होता है? दूसरे का सुख हमारा सुख हो जाता 
है, दुसरे का दुःख हमारा दुःख हो जाता है। 
“चार वेद छे शास्त्र में बात मिली हें दोय । 
सुख दीने सुख होत है, दुख दीने दुख होय ॥! - 
सुख देन से सुख होता है, दुःख देने से दुःख होता है। अहिसा आचरण 
में कंसे प्रकट होगी ? हम सुख ही सुख बोते जायेगे, तो समाज में सुख की 
फसल होगी । 
'जो तोळूं काँटा बुवे, ताहि बोउ तू फूल ।' 
जो तेरे लिए कोई काँटा लगाता है, उसके लिए तु फूल लगाता 
चला जा।' 
'तोकों फूल के फूल हे, वाको हें तिरसुल !? 
__ तेरे फूछ से फूल ही निकलेंग। उसके काँटो से कारे निकलते चले जायेंगे। 
तेरी फसल अगर काँटों की फसल से बड़ी होगी, तो काँटों में भी गुलाब लगते 
चले जायेगे। 


CC-0.In Public Domain. Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


2495222 :2- 


Digitized by Arya "गा Chennai and eGangotri ६५ 
२ 


_ गह अहिसा का दशन कहलाता है । अहिंसा और सदाचार की बुनियाद 
प्रममूलक होती है और तादात्म्य में उसकी परिणति होती है, इसलिए दुसरा 
सिद्धान्त, दुसरा ब्रत, अहिंसा का है। इसमें भावरूप शक्ति होती है। 

दो सिद्धान्त मेने आपके सामने रखे थे--'एकाकी न रमते!--अकेले 
की तबियत नहीं लगती । 'द्वितीयाहे भयं भवति'--दूसरे से भय लगता है। 
जिससे डर लगता है, उससे प्रेम नहीं हो सकता और जिससे प्रेम होता है, उससे 
कभी भय नहीं होता। उसके वारे में कभी अविश्वास नहीं होता, कभी डर 
नहीं होता। इसलिए आहसा हमेशा प्रममूलक होती है। सर्वत्र भयवर्जन' 
इसमें आ जाता है। 

इससे अधिक निर्भयता .का अलग विचार नहीं करना पइता। भावरूप 
अहिंसा में उसका समावेश हो जाता है। 

अव प्रश्‍न यह है कि यह अहिसा व्यक्त कंसे होती है? 

सामाजिक क्षेत्र में अहिसा व्यक्त होती है-दूसरे का सुख अपना सुख 
मानने से, दूसरे का दुःख अपना दुःख मानने से। 

आथिक क्षेत्र म॑ अहिसा व्यक्त होती है--सह-उत्पादन और सहयोगी 
उत्पादन के रूप मं। सह-उत्पादन और सम-वितरण । अर्थात्‌ हम साथ 
उपजायेंग और साथ खायेंगे। यहाँ सहजीवन सहभोजन के रूप में व्यक्त होता 
है। सहभोजन का अर्थ केवळ भोजन करना नहीं है । इसमें सहयोग आ 
गया, इसमें सामुदायिक उत्पादन आ गया। आप कितने कदम इस दिशा में 
रखेंगे, वह आपकी सामर्थ्यं की बात है। आशिक क्षेत्र में यह अहिसा का. 
विनियोग है। 

राजनैतिक क्षेत्र में अहिंसा लोकनीति के रूप में प्रकट होती है । लोक 
नोति का मूलतत्त्व है-नागरिकों का परस्पर विश्वास और परस्पर स्नह। 
जब एक नागरिक को दूसरे नागरिक से भय होता है, शंका होती है, जब एक 
नागरिक दूसरे नागरिक से संरक्षण चाहता है, तव प्रशासन आता है। परन्तु 
जब एक नागरिक दुसरे नागरिक से संरक्षण नहीं चाहता, हर नागरिक दूसरे ' 
नागरिक के जीवन का विचार करता है, तो संयम आ जाता है। 


के संगमः पहले-कसे अकळ कुः दुसर ज़िको, इसे को जोन वो... है किन 
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इतना ही पर्याप्त नहीं है। एक नागरिक को दूसरे नागरिक के जीवन में सहा- 
यता पहुँचानी चाहिए, इसलिए 'जिलाने के लिए जिओ ।' यह सह-जीवन है। 
तुम दूसरों को जिलाने के लिए जिओ। अर्थात्‌ दूसरे के जीवन में सहायता 
पहुँचाना अहिंसा है। दूसरों के जीवन में रुकावट डालना, वाधा पहुँचाना, 
हिसा है। अहिंसा नागरिक जीवन का और लोकनीति का आधारभूत सिद्धांत 
है। जिस मात्रा में नागरिकों का परस्पर संशय और परस्पर अविश्वास कम 
होता चला जायगा, उस मात्रा में लोकनीति का विकास होगा, लोकसत्ता 


की स्थापना होगी और प्रशासन का अंत होगा। 
अस्तेय 


हमे दूसरों के जीवन में सहायता पहुँचानी है, दूसरों के जीवन मं रुकावट 
नहीं डालनी है। यही अहिंसा अस्तेय के रूप में प्रकट होती है। अस्तेय का 
अर्थ केवळ इतना नहीं है कि में चोरी न करूँ। अस्तेय का अर्थ यह भी है कि में 
दुसरे की वस्तु की आकांक्षा भी न होने दूंगा । 'काहू कौ प्रिय वस्तु न हरहू।' 
किसीकी प्रिय वस्तु तुम न लो, यहाँ तक अस्तेय आता है। और 'मत लो' 
से मतलव लेने की इच्छा भी मत रखो। ले तो नहीं रहा है, लेकिन लेने की 
इच्छा रहती है, तो रात-दिन उसका चिन्तन हो रहा है। तो वही फिर आ 
गया। “संगात्‌ संजायते कामः।' अस्तेय का मतलव यह है कि कहीं 'निहित 
स्वार्थ न हो, हमारी नीयत कहीं चिपकी हुई न रह जाय। गुड़ में चींट की 
तरह नीयत यदि चिपकी हुई रह जाती है, तो फिर वह अस्तेय नहीं है। अस्तेय 
इसीलिए ब्रत के रूप में प्रकट होता है। सिफ चोरी न करने से अस्तेय ब्रत के 
रूप में प्रकट नहीं होता। अस्तेय एक वृत्ति भी है, अस्तेय एक प्रवृत्ति भी है। ` 
वह निष्ठा है। स्थिति और वृत्ति मिलकर निष्ठा होती है। 
` कभी-कभी एसा होता है कि हमारी स्थिति तो होती है, लेकिन वृत्ति 
) ._ नहीं होती। जसे कोई आदमी जेल में चला गया है, वहाँ वह तमाखू खा 
' ही नहीं सकता। तो स्थिति यह है कि बह तमाख्‌ नहीं खाता है। पर वृत्ति 
यह है कि तमाखू खानी चाहिए। यदि भोजन नहीं मिलता है, तमाखू नहीं 


मिलती, है, तो बड़ी 16 सरकले Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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र मान ले, शिविर में चाय नहीं मिलती, तो चाय नहीं पीते, यह स्थिति 
है। पर वृत्ति यह है कि चाय मिल जाती, तो अच्छा होता । वृत्ति और स्थिति 
मिलकर निष्ठा होती है। केवल स्थिति से मिथ्याचार पैदा होता है। 

मनुष्य इन्द्रियों को समेट लेता है और चिन्तन करन लगता है, तो कहा 
गया कि यह तो 'मिथ्याचार' है। इसलिए जव ब्रतों का विचार करते हें, 
तो दो वातं इसमें आती हें । एक वृत्ति और दूसरी स्थिति । वृत्ति के 
अनुरूप वतंन । 

एक वैष्णव हें। कोई वेष्णव नाराज न हो, क्योंकि मेरा अपना सम्बन्ध 
एक वैष्णव की कन्या से ही हुआ है। तो वे बोरे कि “हम तो एकादशी को पानी 
भी नहीं पीते हे ।” मेने कहा कि “बहुत प्रखर एकादशी करते हे आप ।” 
लेकिन एकादशी के दिन वे कोट में जाकर झूठी गवाही दे आये। मेने कहा कि 
“यह क्या एकादशी हुई ? ” कहने लग, “एसा कहीं लिखा है कि इससे एकादशी 
भंग होती है?” मेने कहा, “हाँ, लिखा है 'दिन में सोने से, मिथ्या भाषण 
से, बहुत पानी पीने से' एकादशी का भंग होता है। इस तरह के जो अपवाद 
लिखे हे, प्रत्यवाय लिखे हे, उनमें झूठ वोलना सबसे बड़ा प्रत्यवाय है। आपने 
सब कुछ पालन कर लिया, लेकिन एकादशी के दिन जाकर झूठी गवाही दे दी ! ” 
चे हमसे कहते थे कि “हमने तो झूठी गवाही दे दी और उसका विश्वास भी हम 
पर हो गया, क्योंकि हम झूठ नहीं बोलते हैं, यह उसको माळूम है॥ यह उन्होंने 
उसका समर्थन भी मेरे सामने रखा ! तो ब्रत में दोनों बातें चाहिए- वृत्ति 
भी, स्थिति भी। 

मनुष्य के आचरण में और उसकी वृत्ति में हमेशा अन्तर रहेगा, परन्तु 
उसमें विरोध न हो। अन्तर तो रहेगा, इसीलिए वह साधक है। लेकिन उसमे 
विरोध नहीं होना चाहिए। : 

अपरिग्रह 

अस्तेय और अपरिग्रह प्रायः साथ-साथ लिये जाते हे । अपरिग्रह का अथ 
आज तक लोगों ने यह किया है कि हम अपनी जरूरत से ज्यादा चीज नहीं रखते । 
लेकिन "अपरिग्रह कमुत काम ग्रह. है, विपत्ती जरूरत को चीज भी म 
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रखता हू, बह अपने स्वामित्व के लिए नहीं रखता। अपनी जरूरत की चीज 
तो रखता हूं, लेकिन जरूरत की चीज पर मेरा अपना स्वामित्व नहीं । जैसे 
शरीर पर भी हमने अपना स्वामित्व नहीं माना। जो लोग परमार्थी होते हें 
या सेवक होते हं, उन्होंने यह माना है कि यह शरीर-धर्म का साधन हैं। भक्‍त 
कहते हे कि यह भगवान्‌ का आयतन है । भगवान्‌ के रहने का यह मंदिर है। 
लेकिन सेवक लोग कहते हें कि यह तो समाज की थाती है। यह शरीर समाज 
की बरोहर है और यह मेरे पास है, इसलिए इसके विषय में मेरे मन में ममता 
नहीं होनी चाहिए। यदि शरीर के लिए भी ममता नहीं है, तो फिर शरीर-यात्रा 
के लिए जो चीजे आवश्यक हे, उनके सम्बन्ध में स्वामित्व की कोई भावना 
केसे हो सकती है? यह्‌ अपरिग्रह, असंग्रह का अंतिम विचार है। अस्तेय में 
से अमंग्रह आता है। अस्तेय के लिए इतना काफी है कि में दूसरे की प्रिय वस्तु 
का हरण नहीं करता। लेकिन अपरिग्रह इससे एक कदम आगे जाता है। 

हमें वचपन में सदाचार की पुस्तकें पढ़ायी जाती थीं। उस समय अंग्रेजी 
चलती थी। सदाचार जेसी कोई वस्तु भारतवर्ष में है, यह हम जानते ही नहीं 
थे। यहाँ हमने सदाचार केवल इसीमें देखा था कि इसके साथ खाओ, उसके 
साथ मत खाओ । इससे बाहर सदाचार ही नहीं दिखाई पड़ता था । रोज 
पुजा-पाठ करनेवाले लोग रिश्वत खाते थे, घूसखोरी करते थे और समझते थे 
कि उसमें कोई दोप नहीं है। पूजा से सव प्रक्षालन हो जाता है। तीथंयात्रा के 
लिए काशी जानेवाले लोग तेरह साल की लड़की का आघा टिकट खरीदते 
थे और हमसे कहते थे कि गंगाजी में नहाने के वाद यह सव शुद्ध हो जायगा। . 
तो हमें सिखाया जाता था कि 'घन कमाओ तो ईमानदारी से कमाओ। 
ईमानदारी से घन यदि नहीं कमा सकते हो, तो गरीबी में ही सन्तोष मानो !' 
यह नीति हमको सिखायी गयी थी । वस्तुत: इस देश की परम्परा में यह नीति 
नहीं थी। इस देश की परम्परा में तो यह्‌ नीति थी, जिसे आगे चलकर जैन 
लोगों ने और स्पष्ट कर दिया था कि शरीर के विषय में मनुष्य इतना तटस्थ 
और निराग्रही हो जाय कि शरीर ढेका हुआ है या नहीं, इसकी भी विशेष 
परवाह न रहे। उन लोगों ने यहाँ तक कमाल कर दिया था । सामाजिक मूल्य 
[ र क ख्य स हम इसमें से इतना ही. जेते ह. कि पातीत) हा उतरते ममता 
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हमें छोइनी होगी, क्योंकि दूसरों को जिलाने के लिए जीना है। इसका अर्थ 
यह नहीं कि हमे मृत्युनिष्ठ वनना है। बहुत-से बहादुर लोग यह कहते हे कि 
बस, जो मरने के लिए तयार हं, वह सबसे वहादुर ! तो हमने कहा कि जीता 
क्यों है? उसे फिर जीने की जरूरत ही नहीं रह जाती है। उसे तो मृत्य की 
ही लगन लगी है। वह मरने के लिए तैयारी करता है, मुत्युनिष्ठ चन जाता 
है।- पर एसा नहीं। हमें तो दूसरे के लिए जीना है, दूसरे के लिए अपना 
शरीर रखना है। दूसरे के लिए' से मतलब है समाज के लिए, दूसरों को 
जिलाने के लिए। इसे कहते हें : शरीर भी ईझ्वरापंण कर दिया। तुकाराम 
“गाता है किं उनका विषय भी नारायण हो गया। इतना शरीर की तरफ से 
तटस्थ हो जाता है! 
भगवद्गीता में कहा है “उवासीनो गतव्यथः / तब फिर वह ‘अनिकेतः 
स्थिरमतिः हो जाता है और फिर भगवान्‌ कहते हें कि तेषां सततयुक्तानां 
योगक्षेमं वहाम्यहम्‌।' उनके योगक्षेम की, उनके निर्वाह की, चिन्ता में करने 
लगता हूँ ।' 


ट्स्टीशिप का विवेचन 


अपरिग्रह कहाँ तक जाता है, यह समझने के लिए हम गांधी की ट्रस्टीशिप 
की बात भी समझ रें । उसके बारे में लोग चाहे जेसा लिखते हें और चाहे जेसा 
कहते हे। वे यह मानते हे कि 'टुस्टीशिप' का मतलब यह है कि तुम्हारे पास 
जो धन है, वह धन समाज के लिए है, यह समझकर वह धन बढ़ाते.ही चले 
जाओ। समाज के लिए है, तो समाज के लिए बढ़ा रहा हे 

लड़के से कह दिया, 'परद्रव्येब्‌ लोष्ठवत्‌।' दूसरे का धन ढळे के समान 
समझो। तो वह हलवाई के घर से पेड़े ही लाने लगा। लोग पूछने छग कि 
ऐसा क्यों कर रहा है? तो कहता है कि “वाप ने यह सिखाया है कि दूसरे के 
द्रव्य को मिट्टी के ढेरे की तरह समझो । इसलिए उसकी कीमत भी नहीं देता 
हुं और ले भी आता हूं, अपने घर में रखता चला जाता हूँ । कसा अच्छा अथ 
कर लिया उसने ! I ५ 

लोग दि छकरा छि 
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और उस धन को बढ़ाते भी चले जाओ। उसके विषय में आसक्ति भी रखो। 
अन्त में केवल इतना करो कि इसका भोग भगवान्‌ को लगा दिया करो। जैसे 
हम सवा सेर मिठाई लेकर महावीरजी के मन्दिर में जाते हं, एक पेड़े का भोग 
लगा देते हं। बाकी के पेड़ तो हमारे हें ही । यह महावीरजी का प्रसाद 
हो गया ! 

सोचने की वात है कि जिस व्यक्ति ने ब्रत के रूप में सत्य-अहिसा-अस्तेय 
का प्रतिपादन किया, उसने भला ट्रस्टीशिप का अर्थ एसा किया होगा ? 

टरस्टीशिप का अर्थ यह है कि परम्परा से और परिस्थिति से जो धन तुझे 
मप्त हो गया है, उसे दुसरो का समझकर जल्दी-से-जल्दी उससे मुक्त हो जा। 
नहीं तो ट्रस्टीशिप का कोई अथं ही नहीं है। किशोरळालभाई ने सावंजनिक 
संस्थाओं के वारे में लिखा था कि सावंजनिक निधियों को भी हम व्याज ले- 
लेकर बढ़ाते हें और उनका संरक्षण करना अपना कर्तव्य समझते हे। यदि 
व्यक्तिगत परिग्रह, व्यक्तिगत संग्रह निषिद्ध है, तो साबजनिक संग्रह भी कम 
निषिद्ध नहीं है। 

रस्टीशिप के दो पहलू ह । एक है--संक्रमण-काल का पहलू । संक्रमण- 
काल के लिए यह व्यवस्था है। पूंजीवादी समाज-व्यवस्था से हमें श्रमनिष्ठ 
समाज-व्यवस्था की ओर कदम बढ़ाना है, इसके लिए संग्रह के विसर्जन की 
आवश्यकता है। संग्रह का यह विसर्जन ब्रतनिष्ठा से होना चाहिए यान व्यक्ति 
का शुद्धीकरण होना चाहिए। क्रांति की प्रक्रिया में व्यक्ति के झद्धीकरण की, 
व्यक्ति की चित्तशुद्धि की योजना ' हृदय-परिवर्तेन' कहलाती है । क्रांति की 
प्रक्रिया ही ऐसी हो कि उसमें व्यक्ति की चित्तशुद्धि की योजना हो। इसलिए 
जिन्हें आज आनुवंशिक अधिकार से विरासत में संपत्ति मिळ गयी है या कानून 
से मिल गयी है या जिन लोगों ने पहले खरीद ली है या कमा ली है, उन लोगों 
से गांधी कहता है कि इस संपत्ति को अपनी मत समझो । समाज की घरोहर 
या थाती समझो। इसका मतलव यह नहीं है कि इसे तुम बढ़ाते चले जाओ। 
अस्तुतः उसका मतलव यह है कि तुम्हें यह चिन्ता होनी चाहिए कि कब में यह 
सम्पत्ति समाज को लोटा देता हू और कब मेरा चित्त शान्त होता है। तब तक 
(हित ह ह, लाना रही है, 
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तो जैसे मेने दुसरे का न्यास, दुसरे की थाती दुसरे को लौटा दी है, इस तरह से 
मेरी आत्मा आ हो गयी है।” यह है संक्रमणकालीन पहलू। धनिकों 
के लिए, मालिकों के लिए, सम्पत्तमानों के लिए गांधीजी के ट्रस्टीशिप का यही 
न है कि उन्हं संग्रह का विसर्जन करना है। यदि यह अर्थ उन्होंने नहीं लिया 
है और यह माना हैकि गांधीजी का यह मतलव था कि तुममे संग्रह की कुशलता 
ठ्‌, इसलिए संग्रह ही बढ़ाते जाओ और यह मान लो कि अपने समाज के लिए 
यह संग्रह कर रहा हूं, इसम से तुम हलवा-पूड़ी के रूप में प्रसाद लेते जाओ और 
दूसरों को बाजरी की रोटी के रूप में कभी-कभी देते जाओ, तो उसका एसा 
मतलब उनके मन में कभी हो ही नहीं सकता । 

ट्रस्टीशिप का दुसरा पहलू यह है--केवल धनिक ही ट्रस्टी नहीं है, श्रमिक 
भी ट्रस्टी है। बहुत सम्पत्ति, धन या संग्रहवाला ही नहीं, अल्प संग्रहवाला भी 
ट्रस्टी है। उसे भी अपने-आपको ट्रस्टी ही मानना चाहिए। जहाँ वह काम 
करता है, वह काम समाज का काम है। उस काम के उपकरण भी समाज के 
हें, उसके अपने नहीं हें। उनका वह ट्रस्टी है। हम पहले यह माँग करते हें 
कि उत्पादन के साधन उत्पादक के कब्जे में होने चाहिए।' बाद मं हम यह 
माँग करते हें कि उत्पादक भी उनका ट्रस्टी होगा । वे साधन उसके अपन नहीं 
होंगे। वह उन उपकरणों का और उत्पादन का अपने-आपको मालिक नहीं 
मानेगा। जितना उत्पादन वह करेगा, उतने उत्पादन का भी वह अपने- 
आपको मालिक नहीं मानेगा। ठे 

संग्रह-परायण मनुष्य ने कहा कि “तुम 'ईमानदारी' से यदि घन कमाते 
हो, तो उस धन पर तुम्हें अधिकार है ।” उसकी ईमानदारी का मतलब यही 
है कि होड़ में तुम जीत जाते हो, तो उस धन पर तुम्हारा अधिकार है। 

दूसरे ने कहा, “यह चढ़ा-ऊपरी और होड़ की पद्धति से जो घन कमाया 
जाता है, यह चोरी ही है। जितनी सम्पत्ति है, वह सब चोरी ही है 
“स्तेन एव सः' भगवद्गीता में कहा गया । सारी सम्पत्ति, सारा संग्रह यदि 
चोरी है, तो उसके निराकरण के लिए संग्रहवान्‌ से कहा कि तुम अपने को 
अपने संग्रह का थातीदार मानो, मिधिपालक मानो, च्यासघर मानों । तुम 


रखो. लेकिन इसका मंतलब यही है कि जितनी जल्दी 
समाज बीरे, रखो ९ Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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खर्च कर सको, उतनी जल्दी उसे खर्च कर डालो और समाज की जिम्मेवारी 
से मुक्त हो जाओ। जिनके पास अल्प संग्रह है, उनके लिए गांधी कहता है, 
“तुम जो कमाते हो, अपनी मेहनत से कमाते हो, लेकिन अपनी मेहनत की 
कमायी हुई रोटी पर भी तुम्हारा अधिकार न हो। भूख का अधिकार है, रोटी 
भूख के लिए है। तुम्हारे पेट में भूख है, इसलिए भूख कां अधिकार रोटी पर 
अवस्य है। परन्तु तुम्हारे पड़ोस में कोई भूखा है, तो उसे वाँट दो। तुम्हारे 
पास आधी रोटी हो, तो उस आधी को भी बाँट दो।” गरीब आदमी या 
अल्प-संग्रहवान्‌ व्यक्ति का भी अपनी मेहनत की उपज पर और अपनी मेहनत 
के उपकरणों पर स्वामित्व नहीं माना जाता। इसीका नाम है---ट्रस्टीशिप' 
यह शाइवत ट्स्टीशिप' है। 

टूस्टीशिप के दो पहलू ' 

इस तरह हमने ट्रस्टी शिप के दों पहलू देखे--१. संक्रमणकालीन ट्रस्टीशिप 
और २. शाश्वत ट्रस्टीशिप । 

अव इसमें दो तरह की सम्पत्ति आती है। एक, जिसे वास्तविक सम्पत्ति 
कहते हे, और दुसरी, जो वास्तविक नहीं होती, लेकिन जिसे हम मानते ह कि 
यह सम्पत्ति है । वास्तविक सम्पत्ति मे निजी सम्पत्ति भी होती है, जिसे हम 
व्यक्तिगत और कौटुम्बिक सम्पत्ति कहते हं । इनका अन्तर हमें समझ 
लेना चाहिए। 

अहमदाबाद में रिक्शे चल रहे हें। मान लीजिये कि नारायण देसाई ने 
और मेंने मिलकर चार रिक्शे खरीद लिये । हम रिक्शे कभी नहीं चलाते। 
* रिक्शे चलानवाले को किराये से दे देते हैं । उनसे कहते हे कि “तुम चलाओ 
और किराये में से थोड़ी-सी वचत हमें दे दिया करो ।” यह “वास्तविक सम्पत्ति 
कहलाती है। याने हमारी यह केवल सम्पत्ति ही है, उसका उपयोग भी हम 
. नहीं करते। एसी हमारी सम्पत्ति, जिसका उपयोग भी हम नहीं करते, पूँजीवाद 

की परिभाषा में “वास्तविक सम्पत्ति” है। यह्‌ निरपेक्ष सम्पत्ति है। याने इसका 

हारे लिए कोई प्रत्यक्ष उपयोग भी नहीं है। अध्यात्म और नीति कहती है कि 
इ सम्पत्ति से मनुष्य का विनाश होता है । छेकिन पूँजीवादी अर्थ-व्यवस्था में 

CC-0.In Public Domain. Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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यह “सम्पत्ति' है। में हल रखता हूँ । उसे मे बहुत-से अन्य किसानों को किराये 
पर दे देता हूं, पर खुद कभी नहीं चलाता। यह जो 'हल” है, उसका उपयोग 
मुझे कुछ नहीं है और फिर भी वह मेरी सम्पत्ति है। एसे ही आज जमीन बहुत 
आदमियों की केवल सम्पत्ति' है, जिसका उपयोग वे बिलकुल नहीं करते, 
लेकिन जिस पर उनका कब्जा है। में घोड़े पर कभी नहीं बेठता। घोड़ा 
दूसरों को किराये पर देता हूँ । इस तरह की सम्पत्ति है यह । 

दूसरी व्यक्तिगत सम्पत्ति है, जिसका में उपयोग करता हें । जेसे मेरा 
कुर्ता है। नारायण का कुर्ता मेरा नहीं हो सकता, मेरा कुर्ता उसका नहीं 
हो सकता । इसे व्यक्तिगत सम्पत्ति’, 'उपयोग की वस्तु' कहते हें । 

आज रूस और चीन में उपयोग की वस्तुओं का संग्रह आप कर सकते हूं 
लेकिन उत्पादनं के साधनों का संग्रह कोई नहीं कर सकता । रूस और चीन 
पूँजीवाद से एक कदम आगे कहाँ गये हें, यह समझ लेना आवश्यक है । व इन 
क्रांतिथों ने यह कदम उठा लिया कि कोई भी व्यक्ति उत्पादन के साधनों का 
संग्रह और स्वामित्व नहीं कर सकेगा । लेकिन वह उपयोग की वस्तुओं का 
संग्रह कर सकता है। कोई भी चाहे तो दस कुर्ते रख सकता है। लेकिन 
उसकी दिक्कत यह है कि दस कुत मिल जाने पर भी उसे दस शरीर नहीं 
मिलते । और फिर वह मौके खोजता है कि ये दस कुर्ते म॑ कव-कव पहनूंगा । 
सावनसम्पन्न हर श्रीमान्‌ भगवान्‌ से नित्य प्राथना करता है कि हे भगवत्‌ ! 
मझे एक से ज्यादा शरीर तो दे ही दे! रावण को तून बीस हाथ दिये थे, 
त्तो वह कम-से-कम सौ मेंगूठियाँ पहन सकता था। पर मुझ तो दा ही हाथ 
दिये हे, केवल दस ही उँगलियाँ दी हें! बड़े दुःख की बात है। कपड र 
हों, तो भी पहनने के लिए तो दारीर एक ही है । मोटर दस हा, तब 
बटने के लिए 'बैठक' तो एक ही है। व्यंजन और पक्वान्न हजार हो, पर 

ने के लिए पेट तो एक ही है। 

Ee आ उपयोग की वस्तु के संग्रह से समाज को बहुत कम भय Er 
व्यक्तिगत सम्पत्ति से डर नहीं है । उपयोग की वस्तुओं का संग्रह एक पदा 
दस मोटरें रखनेवाले की शान है, प्रतिष्ठा 


[धिक नहीं हो सकता । आज स 
से अधिक नहीं ह र रखता है। कल मोटर की अतिष्ठा ही न रहे, तो क्या 
है ॥ इसळिफवससाोत रा ळा. anini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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होगा ? अव तो भंगी भी मोटर में कचरा ले जाता है ! इस तरह मोटर की 
प्रतिष्ठा कम हो रही है। तव मोटर में कौन बैठना चाहेगा ? 
इसलिए समाजवाद और साम्यवाद में उपयोग की चीजों का संग्रह रख 
सकते हें, परन्तु निजी सम्पत्ति नहीं रख सकते। आप उपभोग की वस्तुओं का 
संग्रह कर सकते हें और वह भी कव तक ? जब तक समाज में दुर्भिक्ष है। 
यह्‌ मानेंगे कि जहाँ दुर्भिक्ष होता है, वहाँ वृत्ति मं अनुदारता होती है । 
वस्तुओं की कमी, याने दारिद्रध, जहाँ है, वहाँ पर चित्त अनुदार रहता है । 
दस आदमी ह और एक ही रोटी है, तो में दूसरे को बड़ा कौर दूं, इसके लिए 
बहुत ही वड़ा दिळ चाहिए। जहाँ दुभिक्ष होता है, वहाँ पर मनुष्य के लिए 
उदारता बहुत मुश्किल हो जाती है। इसलिए गांधी ने हमें उपवास का ब्रत 
सिखाया था। जो भूखा होता है, वह दुनियाभर को खा जाना चाहता है । 
उसके सामने सारी चीजें और सारे प्राणी अन्न के रूप में ही आते हं । वह सारे 
जगत्‌ को और दूसरे मनुष्यों को अपना अन्न समझ लेता है। दो तरह के लोगं 
मनुष्य को अन्न बना लेते हें एक वह, जिसे भूख है और दूसरा वह, जो पेट 
है। “महाशनो महापाप्मा विद्ष्यनमिह वैरिणम्‌ गीता ३ : ३७--वह जो 
महाशन है, बकासुर की तरह जिसकी भूख है, खाने का जिसे बहुत शौक है 
एसे आदमी के लिए इसरा मनुष्य भी अन्न बन जाता है। इसलिए वह “शोषक! 
कहलाता है। वह मनृष्य को भी चूसता है। और दूसरा, जो वुभुक्षित ( भूखा ) 
क ह तरह ल है कि में सारी दुनिया को खा डाल ! 
ही कुशलता में न 
उवार लेने के लिए गरीबों को भी दाग को जम कप ही ख 
क्रांति रे जव विवश मानव भूख की जगह उपवास 
र है। भूख में से गति तब होती है, जब भूखा आदमी उपवासः 
कर बन जाता है ! उसन माक्सवादियों ने कहा था, “मूख बढ़ाओ, तो क्रांति 
हर | काल वे. एता नहीं कहते, क्योंकि केवल भूख में से भी भी पेदा 
द होती द मसे क्रांति कव पेदा होती है? जब भूख में से उपवास की शक्ति 
इसलिए जहाँ » 
लिए जहाँ दुभिक्ष है, वहाँ पर प्राथमिक आवश्यकताओं की,पूर्ति ही 
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नेतिक और आध्यात्मिक प्रयास है। गांधी ने कहा था, “भगवन्‌, अव इस देश 
सें यदि तुम्हें आना हो, तो रोटी वनकर आना होगा। द्रौपदी के लिए तुम 


वस्त्र वनकर आये, भूखों के देश सें तुम्हें रोटी बनकर आना होग़ा।” यह 
इसीलिए कहा कि जहाँ दुर्भिक्ष होता है, वहाँ सांस्कृतिक विकास नहीं होता। 


संयोजन के तीन कदम 


दुर्भिक्ष म से प्राथमिक संपन्नता की तरफ हमें पहले जाना होता है, इसलिए 
संयोजन का पहला कदम है निर्वाह्‌। सवसे पहले निर्वाह के लिए संयोजन 
होना चाहिए। जो विपन्न है, उसकी प्राथमिक आवश्यकताएं पूरी होनी 
चाहिए। भूखे को रोटी मिलनी चाहिए, नंग को वस्त्र मिलना चाहिए। लेकिन 
भीख के रूप म॑ नहीं। यह किसी धनवान्‌ की उदारता से नहीं मिलेगा । 

वस्तुओं की कुछ विपुलता अवश्य होनी चाहिए, ताकि बंटवारे के समय 
झगड़ा न करना पड़े। इसलिए विपुलता के लिए संयोजन, यह दुसरा कदम है, 
जिसे हम समाजवादी कदम कहते हें। विपुल उत्पादन के साथ-साथ सम- 
वितरण समाजवाद कहलाता है। लेकिन प्रश्‍न है कि सम-वितरण कौन करे? 

लड्डू हें, बेटे हे, बाँटनेवाली माँ है और उस माँ का कुछ वजन भी है, 
तो सम-वितरण होगा। पर माँ भी नहीं है, बाप भी नहीं है, लड्डू हें और 
बेटे हैं। तब यदि समःवितरण करना है, तो बेटों में यह भावना होनी चाहिए 
कि पहले छोटे-से-छोटे को दूँगा, बाद में उससे बड़े को दूंगा, और सबसे बड़ा 
जो होगा, वह सबसे बाद लेंगा । यह बंधुत्व के लिए संयोजन कहलाता है। 
संयोजन में बन्धुत्व की प्रेरणा दाखिल होनी चाहिए । 

अपरिग्रह और असंग्रह का यह अर्थ नहीं है कि बस, हम जितना आवश्यक 
है, उतने का संग्रह करते चले जायेंगे और दूसरे का नहीं छेंगे।' भला आवश्यक 
की भी कोई इयत्ता है, कोई मर्यादा है? उधर तो मर्यादा ही नहीं है इपर 
यह मर्यादा कि किसीके घन की अभिलाषा मत कर! शंकराचाय न कहा कि 
पुकसीका' से मतलब “अपना भी' । याने तीनों पुरुष आ गय । अर्थात्‌ अथम 
पुरुष के धन की भी अभिलाषा मत कर, अपन घन की भी अभिलाषा मत कर । 


संग्रह व्ही दी, ब्र्तिशण छोड़ ह Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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संयोजन की दृष्टि से पहला, जहाँ दुभिक्ष है--वहाँ निर्वाह के लिए संयोजन ! 

दुसरा, जहाँ वस्तुओं की कमी है, वहाँ विपुलता के लिए संयोजन । 

लेकिन विपुलता की ओर ही ध्यान न चला जाय, तो मनुष्य की ओर 
से ध्यान हट जायगा। इसलिए बंधुत्व के लिए संयोजन । यहाँ हम अपरिग्रह 
तक आ पहुंचे । 

व्यक्तिगत संपत्ति वह चीज है, जो हमारे उपयोग की है। जिस मकान 
में में रहता हूँ, उस मकान से सम्पत्ति का निर्माण नहीं होता। मकान से मकान 
नहीं पंदा होता। एसी चीजें, जिनसे कुछ पैदा नहीं होता, जिनका में केवल 
उपयोग करता हूँ, उन्ह आप मुझे रखने देते हें। क्यों? आज दुभिक्ष है, 
इसलिए। दुमिक्ष जहाँ होता है, वहाँ उपयोग की वस्तुओं के संग्रह की सुविधा _ 
लोगों के लिए रख देनी होती है। उसमे से फिर वह विपुलता की ओर आते 
हें। तो विपुलता के साथ-साथ दुसरा संयोजन करना पड़ता है कि विपुलता 
का उपयोग एक-दूसरे के लिए हो। इसलिए मेने सह-उत्पादन की बात रखी 
थी कि एक-दूसरे के लिए उत्पादन हो और अब उपयोग में, अगर चीजों की 
विपुलता नहीं होगी तो, जो भी चीज होगी, उसका सम-वितरण होगा । दूसरे 
को खिलाकर खायेंगे। वन्धुत्व के लिए संयोजन करेंगे। यहाँ पर अपरिग्रह 
का ब्रत और गांधीजी का ट्रस्टीशिप का सिद्धान्त एक हो जाता है। दोनों की 
कसौटी यही है कि संग्रह न रहे। 


ब्रह्मचर्य 


इसके वाद ब्रह्मचयं का सिद्धान्त आता है । इस विषय में में पर्याप्त कह्‌ 
चुका हूं । स्त्री-पुरुष-सम्वन्ध समान भूमिका पर आ जाना चाहिए। स्त्री और 
३९1 का समान मनुष्यत्व सह-नागरिकत्व के रूप में चरितार्थ हो जाना चाहिए। 


« इसके लिए यह करना चाहिए कि जिन नैतिक सिद्धान्तों ने पुरुष का जीवन 
सुप्रतिष्ठित कर दिया है, उन नेतिक सिद्धांतों को स्त्रीजीवन में भी वही 


स्थान भिल जाना चाहिए, जो पुरुष के जीवन में है। ब्रह्मज्य जसे पुरष- 
य हे, बैसे हो स्त्री-जीवन के लिए भी माना जाना चाहिए । वैधव्य 
ँ go NRT झा, जाना चाहिए या फिर, विधवा, आर. विधुर 
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की अलग-अलग कक्षा न हो, वल्कि ये दोनों समान भूमिका के माने जाने 
चाहिए। दुसरा, कुटुम्ब में स्त्री की कोटुम्बिकता मातृत्व की भावना से सम्पन्न 
हो जानी चाहिए। मेरी पत्नी मेरी पत्नी नहीं है, वह मेरे बच्चों की माँ है, 
यह भूमिका उसकी रहेगी । उसी प्रकार कुटुम्व में स्त्री की नागरिकता का 
स्वीकार हो जाना चाहिए। इस प्रकार हम स्त्री-जीवन को मातृत्व और 
नागरिकत्व, दोनों से सम्पन्न करगे । 

पुरुष स्त्री के विषय में अनाक्रमणशील होगा। स्त्री का शरीर अब खरीदने- 
बेचने या अपहरण करने की वस्तु नहीं रहेगा। इसके लिए पुरुष की वृत्ति 
अनाकम्रणशीलता की होगी और स्त्री को वृत्ति निर्भयता को रहेगी। स्त्री . 
संरक्षण नहीं चाहेगी, वह सावधान तो रहेगी, लेकिन डरेगी नहीं। यदि एसा 
नहीं होगा, तो स्त्री-पुरुष का सह-नागरिकत्व और सह-जीवन असंभव है। 
सह-जीवन की वुनियादं शुद्ध और पवित्र होनी चाहिए । स्त्री अपनी जान से 
अपनी इज्जत को बड़ी मानेगी, तभी वह सुरक्षित ही नहीं, स्वरक्षित भी होगी । 
आज स्त्री परभृत है, पर-पोषित है, पर-रक्षित है और पर-प्रकाशित भी है । 
पुरुष के नाम पर वह चलती है। पुरुष यदि स्त्री के नाम पर चलता है, तो 
वह अधम माना जाता है। वह उसके नेहर में चला जाय, तो लोग कहते ह 
कि यह फलानी लड़को का पति आया है। लेकिन और जगह वह कभी अपनी 
स्त्री के नाम पर नहीं चल सकता। स्त्री के जीवन से ये तीनों बाते निकल जानी 
चाहिए। अतः स्त्री पुरुषनिष्ठ न रहे, तत्त्वनिष्ठ बने । पुरुष अपने सिद्धान्त 
के लिए स्त्री का त्याग करता है, तो उसका गौरव होता है । स्त्री भी मीराबाई 
की तरह भगवान्‌ के लिए अपने पति का त्याग करे, सिद्धान्त के लिए पुरुप का 
त्याग करे, तो उसका गौरव होना चाहिए स्त्री व्यक्तिनिष्ठ नहीं होगी, 
तत्त्वनिष्ठ होगी । 

लोक-संख्या का प्रश्‍न 


ब्रह्मचयं जिसे हम 'लोक-संख्या .पा 
ब्रह्मचयं से एक अन्य प्रश्‍न भी निकलता है; | 

प्रदन” कहते हैं । इस प्रश्त का विचार हमन ब्रह्मच की भूमिका से नहीं किया 
है। गांधी और टवंनियोिम के परथतको्म/मूळभूक अंताद हसः 
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नियोजन के प्रवतंकों ने इस समस्या का विचार प्राणि-शास्त्र की दृष्टि से किया 
है, याने मनुष्य को करीव-करीब पशु के स्तर पर रखकर किया है । हम देखते 
हे कि आज मनुष्य का कोई शरीर-घमं प्राकृतिक नहीं रह गया है । पाखाने, 
पेशाबखाने, वनवाये जाते हें । मनुष्य चाहे जहाँ मल-मूत्र विसजन नहीं कर 
सकता। स्तानागार और भोजनालयों की व्यवस्था की जाती है। सह-भोजन 
कराते हें। विवाहों में लोग आमंत्रित किये जाते हैं। विवाह एक संस्कार वना 
दिया गया है। इस सवका अर्थ यह है कि स्त्री और पुरुष का संबंध केवल 
प्राकृतिक नहीं है, वह सांस्कृतिक संबंध हो गया है और इसलिए प्रजनन भी 
केवल प्राकृतिक नहीं है, उसकी भूमिका सांस्कृतिक हो गयी है। पशुओं का 
प्रजनन केवळ उपयोग की दृष्टि से होता है कि यहाँ पर गीर जाति की गाये नहीं 
चाहिए, कांकरेज की चाहिए। तो, या तो दूध की दृष्टि से देख लगे या साँड़ 
की दृष्टि से। लेकिन मनुष्य के पितृत्व का और मातृत्व का कोई एसा विचार 
कर सकेगा ? 

एक तरफ गांधी है, दुसरी तरफ किगकांग है। अव यह निर्णय कंसे 
होगा कि किसकी संतान बढ़नी चाहिए ? गांधी के नाम के नीचे लिखेंगे 
इसका वंश बढ़े' या लूई के नाम के नीचे रिखेंगे? किसकी बिरादरी बढ़े ? 
रावण के नाम के नीचे आप यह लिखेंगे या राम के नाम के नीचे ? 

तो प्रश्‍न है कि मनुष्य का, छोक-संख्या का विचार आप गुण की दृष्टि से 
करेंगे, शारीरिक प्रचण्डता की दृष्टि से करेंगे या केवल संख्या की दृष्टि से 
करेंगे ? ये सारे विचार आज प्रस्तुत ह । 

` वर्ठेण्डू रसेल ने एक छोटी-सी पुस्तक लिखी है--'्यू होप्स फॉर ए चेंजिंग 

वल्ड । उसमें उसने लिखा है कि “यूरोप में तो जन-संख्या कम होती चली 
जायगी, क्योंकि हम लोगों मे संततिनियमन है और हमम दुसरे शौक पैदा हो 
गय हू । परन्तु एशिया में लोग बढ़ते चळे जायेंगे। परिणाम यह होगा कि 
उत्पादन हम करते चले जायेंगे और खाते वे चले जायेगे। इसलिए या तो 
उनका उत्पादन बढ़ना चाहिए या उनकी लोक-संख्या कम होनी चाहिए । 
नहीं तो हमारा जीवन-मान गिर जायगा । हिन्दुस्तान में गांधी के बाद 


cc-0.In छ नेहरू ही. एक मी, ऐव्रा/ अपर दै कित्जो अविवेकी नहीं है। 
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गांधी तो अविवेकी था । यह अविवेकी नहीं है 
संतति-नियमन करना चाहिए।” री. ता या व क 
स्पष्ट है कि आज जनसंख्या की समस्या अन्तर्राष्ट्रीय समस्या मानी 
जाती है । इसका एक ही पहलू नहीं है। इसका मुख्य पहलू सांस्कृतिक है और 
दुसरा पहलू सामाजिक है । आज लोक-संख्या की समस्या एक तरह से वर्ण- 
मेद की समस्या म परिणत हो रही है। इसलिए इस मामले में भी दो सम्प्रदाय 
हो गये हें। कम्युनिस्ट कहते हें कि यह अवास्तविक समस्या है। दुनिया के 
वैज्ञानिकों में कम्युनिस्ट ही ऐसे हें, जो यह कहते हे कि समस्या वास्तविक नहीं 
है। इस विषय में पूर्वीय और पश्चिमी, ये दो सम्प्रदाय हो गये हें। पुरानी 
पद्धति का पूर्वीय गोलार्घ शुरू होता था यूरलू पवत से। अब पश्चिमी गोलाघं 
शुरू होता है दक्षिण जर्मनी से। वाकी सब पूर्वीय गोलार्ध है। कम्युनिस्टों के 
प्रभाव में जितनी दुनिया आ गयी है और एशिया और अफ्रिका की जो दुनिया 
है, वह सव पूर्वीय दुनिया कहलाती है। आज का पूवं और पश्चिम का भेद 
पहले के पूवं और पश्चिम के भेद जैसा नहीं है । कम्युनिज्म को लोग पूर्व की 
चीज मानते हें, पश्‍चिम की नहीं। सव पूर्वीय राष्ट्रों का यह कहना है कि 
जन-संख्या का प्रश्‍न आज का गम्भीर प्रश्‍न नहीं है। परिंचिमी राष्ट्रों का यह 
कहना है कि जन-संख्या का प्रश्‍न आज का ही गम्भीर प्रन है। इस प्रकार 
इसमें दो सम्प्रदाय हो गये हे । आँकड़े और विज्ञान के नाम पर अब भ्रम में 
पड़ने की कोई जरूरत नहीं है । जो विज्ञानवादी हं, जो आँकड़ों पर चलने- 
वाले हे, उनमें भी दो सम्प्रदाय हो गये। ये दो सम्प्रदाय हुए हें वर्णभेद के 
आधार पर! सन्तान किसकी बढ़े, यह मूलभूत समस्या ली गयी । पश्चिम 
इसका मुख्य कारण यह है कि जहाँ जीवनमान 


की संतान तो वढ़ नहीं सकती, इस 
बढ़ जाता है, वहाँ संतान-वृद्धि घट जाती है। जीवनमान जितना उन्नत होगा, 


सन्तान उतनी कम होगी। 

हमारे यहाँ पुराणों में बहुतेरे राजाओं को या तो सन्तान के लिए दूसरी 
शादी करनी पडी या पुत्रकामेष्टि यज्ञ करना पडा ! जीवन जितना सम्पन्न हो 
जाता है, सन्तान-वृद्धि उतनी कम हो जाती है। प्रकृति का कुछ एसा नियम 


किजहाँ:पए दिसत] अधिक , वहाँ सन्तान 
मालूम होतरए हं Woh और्‌गरीबी अधि क होती है. tS 
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भी अधिक होती है। वेज्ञानिक इसका बहुत ज्यादा स्पष्टीकरण नहीं कर सके। 
लेकिन समाजशास्त्रयों का यह निरीक्षण है कि जो संयमी होते हें और जिनका 
जीवन उन्नत होता है, उनकी सन्तान में सत्त्व अधिक होता है, पर उनकी 
संख्या कम होती है ! जिनका जीवन विपन्न और क्षीण होता है, उनकी सन्तान 

की संख्या अधिक होती है और सत्त्व कम होता है। | 
लोकसंख्या का प्रश्‍न हुल करने के लिए विनोबा का एक उपाय है। वे 
कहते हें कि समाज में अनुत्पादकों की संख्या न वढ़े। आवश्यकता इस वात की 
है कि उत्पादकों का जोवन सम्पन्न हो। पर आज अतुत्पादकों का जीवन सम्पन्न 
है, उत्पादकों का जोवन विपन्न है। इसलिए उत्पादकों की सन्तान तो बढ़ती 
है, लेकिन उत्पादकों को संख्या समाज में नहीं वढ़ सकती; क्योंकि वे बेकार 
हो जाते हें। तो जिन उत्पादकों के घर में सन्तान बढ़ती है, उनमें उत्पादकों 
की ही संख्या बढ़नी चाहिए और समाज से अनुत्पादक-वर्ग का निराकरण हो 
जाना चाहिए। इसका मतलव यह हुआ कि उत्पादक का सांस्कृतिक विकास 
| होता चाहिए। उत्पादक का जितना सांस्कृतिक विकास होगा, उतनी ही छोक- 

संख्या कम होगी । 
यहाँ मेने केवळ ब्रह्मचर्य का साधन नहीं रखा है, क्योंकि में यह मानता 
हैं और यह अनुभव है कि केवळ संयम और केवल ब्रह्मचयं से संख्यावृद्धि नहीं 
रुक सकती। अपने में वह एक प्रभावी साथन है। जहाँ संयम होता है, वहाँ 
सन्तान की संख्या कम होती है। 

परंपरागत लोकश्रुति है कि शूकरी के अनेक सन्ताने होती हें। पर सिंहनी 
के एक ही सन्तान होती है और वह हाथी को मारने के लिए होती है । अब 
' तो हमने सिहनी के चार-चार बच्चे होते देखे हें। लेकिन ऐसा इसीलिए माना 
गथा कि जहाँ सत्त्व अधिक होता है, संस्कृति अधिक होती है, वहाँ संयम- 
` प्रधान जीवन होता है और जहाँ संयमःप्रधान जीवन होता है, वहाँ लोक-संख्या 
गुण की दृष्टि से श्रेष्ठ होती है, संख्या की दृष्टि से कम होती है। इसलिए जिस 
_____ सम्राज में जितना सांस्कृतिक विकास होगा, उस समाज में लोक-संख्या के प्रश्‍न 
का निराकरण उतनी हद तक होगा। इस दृष्टि से मैंने इस प्रश्‍न को ब्रह्मचय के 
न अ सिमा है, हेते हिक सणिलपस्तक्री-़मस्मा६वही. है, यह 


= 
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केवल अर्थशास्त्र की समस्या नहीं है। कारण, मनुष्य का विवाह केवल प्राणि- 
शास्त्र के आधार पर नहीं होता। मनुष्य का विवाह नीतिशास्त्र के आधार 
पर्‌, समाजशास्त्र के आधार पर होता है, इसलिए विवाह उसका संस्कार 
है। विवाह संस्कार है, इसलिए प्रजनन भी “संस्कार' है। प्रजनन मे जितनी 
संस्कारिता आयेगी, लोक-संख्या का सवाल भी हम उतना ही हळ कर सकेग। 


लोक-संख्या के प्रश्‍न में एक वात और है । यह सभ्य आदमी का स्वभाव है 
कि जहाँ पर भीड़ हो रही हो, वहाँ वह जगह खाली कर दे ।: यह सभ्यता का 
लक्षण है। लोक-संख्या यदि बढ़ रही है, तो सभ्यता का तकाजा है कि आप 
सबसे पहले जगह खाली कर दें। 

परन्तु लोग मानते हँ कि लोक-संख्या अन्यत्र तो बढ़ रही है, हमारे 
घर मे नहीं बढ़ रही है। इसलिए हमारे घर में पोता पेदा होता है, तब 
हम पेड़ बाँटते हं ! 


इस वात की आवश्यकता है कि इस समस्या के सारे पहलुओं पर हम 
विचार करें। पश्चिम के लोग केवल एशिया के और एशिया के लोगों की दृष्टि 
से इस समस्या पर विचार करते हें। इसलिए उनका विचार कलुषित हो गया 
हैं। पूर्व के लोगों ने इस समस्या का केवल वैज्ञानिक दृष्टि से और पृथ्वी की 
वर्तमान उत्पादन-क्षमता की ही दृष्टि से विचार किया । अंकशास्त्रियों का 
और अर्थंशास्त्रयों का यह अनुमान और यह निष्कषं है कि आज दुनिया की 
बस्ती लगभग २ अरव ४३ करोड़ है। वीस वप में यदि इससे टूनी हो जाती है 
तो भी कोई बहुत चिता का विषय नहीं है। 

मन आंकड़ों की दृष्टि से इस समस्या पर विचार नहीं किया है। आँकड़ों 
की दृष्टि से हमें विचार तो करना होगा, लेकिन वह विचार आज हमारे लिए 


` इतना जरूरी नहीं है, जितना कि मनुष्य के जीवन का सांस्कृतिक दृष्टि से और 


उसको संतान के गुण की दृष्टि से विचार करना आवश्यक हो गया है । भविष्य 
म जो मनुष्य उत्पन्न हो, वह आज के मनुष्य से अधिक गुणवान्‌ होना चाहिए, 
वह आज के व्यक्तियों से अधिक संस्कारसम्पन्न होना चाहिए और आज की 
अपेक्षा उसके:जम्ाक मा दुर्भिक्ष।कम व्होना« लिपु Vidyalaya Collection. 
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ये तीनों बातें कब होंगी ? जब इस दृष्टि से आप विचार करेंगे कि हमें 
दुभिक्ष का निराकरण करना है और साथ-साथ सांस्कृतिक विकास भी करना 
है। दुर्भिक्ष का निराकरण होगा, तो संतान की संख्या कम होगी । सांस्कृतिक 
विकास जितना अधिक होगा, जीवन में संयम उतना ही अधिक आयेगा। तव 
सत्त्वप्रधान प्रजनन होगा, संख्या-प्रवान नहीं। उसके साथ-साथ गुण-विकास 
भी होगा ही। 
शरीर-श्रम 


शरीर-श्रम को हम त्रत का रूप देना चाहते हे । हमारा उद्देश्य यह है 
कि आज का घननिष्ठ, सम्पत्तिनिष्ठ समाज श्रमनिष्ठ समाज में परिवर्तित 
हो जाय। 
इसमें दो प्रक्रियाएं हें। 
समाज में जो प्रतिष्ठित है, उसे श्रम करना चाहिए। श्रम की प्रतिष्ठा 
बढ़ाने के लिए और वर्ग-परिवर्तत की भूमिका बनाने के रिए। वगं-निराकरण 
होगा, वर्ग-समन्वय हरगिज नहीं होगा । वग-निराकरण की प्रक्रिया का आरम्भ 
बग-परिवतंन से होता है। वग-परिवतंन का आचरण हर व्यक्ति को करना है। 
इसलिए आज जो श्रम नहीं करते, उन्हं श्रम करना चाहिए और उत्पादक 
परिश्रम करना चाहिए । उनका उत्पादक परिश्रम श्रम की प्रतिष्ठा बढ़ाने के 
लिए ब्रत के रूप में हो । लेकिन इतने से हमारा काम पूरा नहीं होता। 
आज धनवान्‌ तो घननिष्ठ है, लेकिन श्रमवान्‌ श्रमनिष्ठ नहीं है। 
किसी मजदूर से कल भगवान्‌ प्रसन्न हो जायें और पूछे, “तू क्या चाहता है?” 
तो वह कहेगा, “भगवन्‌, रोज मशक्कत करनी पड़ती है, उससे में बच जाऊं ।” 
वह यह वरदान थो ही माँगगा कि “आज मेरे पास जोड़े कुदाली है, उससे 
जरा अच्छी कुदाली दे दे।” वह तो यही कहेगा कि “हे भगवन्‌, इस कुदाली 
से मुक्ति पाने का दिन कव आयेगा ?” इसलिए हम चाहते हें कि श्रमवान्‌ - 
श्मनिष्ठ बने। 


नी हीची विनोवा कहते हे' कि “धनवान्‌ की धननिष्ठा कम करने के लिए में 
. म्याहदाबम्रॉगणहाहूं॥कूमिवानूकी/भूमिनिष्ठो कंस करने कॅनल में उनसे 
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भूमि माँग रहा हूँ और श्रमवान्‌ की श्रमनिष्ठा बढ़ाने के लिए में श्रम-दान 
माँग रहा हूं।' 

आज जो श्रमवान्‌ है, वह श्रम वेचता है। श्रम जिस दिन वाजार से 
उठ जायगा, उस दिन श्रमवान्‌ श्रमनिष्ठ बन जायगा । इसलिए शरीर-श्रम 
को व्रत बना दिया। 


केवल असंग्रह पर्याप्त नहीं है। असंग्रह के साथ उत्पादक परिश्रम-निष्ठा 
चाहिए। मनुष्य का जो शौक का काम होता है, वही उसकी फुरसत का काम 
भी होता है। फुरसत किसे कहते हे? पुराने समाजवादियों की एक परिभाषा 
है, "फुरसत ही आजादी है । 

मान लीजिये, कल यह नारायण सोच ले कि दादा को आराम देना है। 
अब वह मुझे कमरे में बन्द कर देता है और वाहर से ताला लगा देता है। 
प्रबोध आकर खिड़की म॑ से पूछता है--“बयों दादा, तुम तो बहुत आराम से 
पड़े हो न?” कहता हूं--“अरे, आराम से क्या पड़ा हूँ? सजा है। हमें 
कोई यहाँ से निकलने ही नहीं देता। कहता है-तुम आराम करो, यहाँ से 
निकल नहीं सकोग ।” 

“खिड़की म॑ से बात कर सकता हूँ या नहीं ? ” तो 'मिलने की मुमानियत' 
लिख दिया है। कहा---'खिड़की में से भी तुम वात नहीं कर सकते।” 


अपनी इच्छा का कास भी आराम है, दूसरों की इच्छा का आराम भी 
सजा है। हमने फुरसत को समझा नहीं था कि फुरसत आखिर क्या वस्तु है 
फूरसत और श्रम के अन्तर को हम कम कर देना चाहते हें। काम और आराम 
में आज जो भेद है, जो विरोध है, उसे हम कम कर देना चाहते हें। शरीर- 

_ श्रम के व्रत का यही अथ है) 
| आज काम अप्रतिष्ठित है, आराम प्रतिष्ठित है। हम आराम की प्रतिष्ठा 
_. घटाने के लिए काम की प्रतिष्ठा बढ़ाना चाहते हें। गांधी ही नहीं, जवाहर- 
लालजी का भी आज नारा है--आराम हराम है! यही चीज गांधी ने 
` शरीरश्रम के व्रत के रूप में कही। हम आराम को अप्रतिष्ठित कर काम 
र को प्रतिष्ठिकाः देव्या त्वाहके हैं +अप्नरिए रोका क्राफ रमता हव, वही 
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आराम का अधिकारी होगा और आराम का जो अधिकारी है, उसे काम 
करना पड़ेगा । एसा जव होगा, तव श्रमनिष्ठ समाज होगा। 


अस्वाद 


शरीर-श्रम के बाद अस्वाद का ब्रत आता है। लोग कहेंगे कि दादा भी 
अस्वाद को वात करता है ! किसीने मुझसे पूछा था कि “स्वर्ग में जाओगे ? ” 
तो मेंने कहा कि “स्वग में जाने को तो तैयार हूँ, लेकिन वहाँ की एकाध वात 
मुझे खटकती है ।” “सो क्या?” “यही कि वहाँ अमृत ही अमृत पीना 
पड़ता है। अचार, पापड़ वगरह वहाँ नहीं मिलते। इसलिए वहाँ कुछ मजा 
नहीं आयेगा।” ऐसा आदमी यदि अस्वाद की वात करे, तो यह कुछ बेतुकी- 
सी बात मालूम होती है। लेकिन अस्वाद का एक सामाजिक अर्थ है और 
चह यह है कि उत्पादन मेरे लिए नहीं होगा, समाज के लिए होगा । 
इधर खतों में तमाम तमाखू ही तमाखू बोते हे । वोनेवालों को इस 
तमाखू का क्या कोई उपयोग है? “वह विकती है।' बेचने के ही लिए उसका 
उपयोग है! समाज की आवस्यकता के लिए जव उत्पादन होता है, तव 
सामाजिक पथ्य रखना पड़ता है। बीमारी में परहेज रखना पड़ता है। डॉक्टर 
कहता है--खटाई मत खाओ, मिचं मत खाओ। इसे परहेज कहते हैँ, पथ्य कहते 
हैं। ऐसे ही उत्पादन में और उपभोग में कुछ सामाजिक पथ्य आ जाते हैं। यह 
जो सामाजिक संयम होता है, इसीमे से मनुष्य को अस्वाद की प्ररणा मिलती 
है। क्योंकि अस्वाद के लिए भी कोई प्रेरणा चाहिए। केवल अस्वाद में आगे 
चलकर कुछ स्वाद नहीं रहता। वह बेमजा हो जाता है, वेलज्जत हो जाता है। 
माँ भोजन बनाती है। बहुत स्वादिष्ट भोजन बनाती है। मुझ खिलाती 
है, नारायण को खिलाती है। अव में भी अपने पेट से कुछ ज्यादा खा लेता 
हूं और यह भी। माँ के लिए या तो कुछ नहीं बचता या वचता भी है, तो 
नीचे की कुछ खुरचन वच जाती है। फिर भी वह चटखारे ले-लेकर खाती 
` है। उसे बहुत स्वाद आता है। बह कहती है, तुमन खाया, तुम्हें मजा आया। 
तुम्हारे स्वाद से मेरी जीभ का स्वाद द्विगुणित हो गया ।” यह अस्वाद की. 
ः सामाजिक मा म जु ऐट ८ कहदी 7 हवे Kanya Maha Vidyalaya Collection. ; 
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अस्वाद को हम सामाजिक मूल्य बनाना चाहते हे। मान लें, यह टुकड़ी 
आज रसोड़े में जायगी। अव ये परोसनेवाले यदि यह सोचें कि सारी भाकरियाँ 
दूसरे लोग खा लेंगे, हमारे लिए क्या वचेगा, तब तो ये लोग होटलवाले बन 
जायेगे, शिविरवाले नहीं रह सकंग। शिविरवाले वे तभी तक रहेंगे, जब 
तक कि खानेवाले खाना खाते जाते हें और खिलानेवाछे खुश होते चले जाते 
हें। खिलाते-खिलाते इनका दिल आनन्द से नाच रहा है ! भले ही अन्त में 
वरतन खाली हो जाय, उनके लिए कुछ न बचे, पर खिलानेवाले को तब 
तक होश ही नहीं है, जव तक खानेवाले खा रहे हे । यह अस्वाद का सामाजिक 
पहलू है । 

सामाजिक मूल्य के रूप मं भी अस्वाद आता है। हम दूसरे को खिलाकर 
खाये । दूसरे को खिलाने में आनन्द मानें। मेरा आनन्द यदि दुसरे को 
जिलाने में है, तो मेरा आनन्द दूसरे को खिलाने में भी होना चाहिए। विनोबा 
हमें हमेशा सिखाते हे कि “अरे भाई! जो दुसरे को खिलाकर खाता है, वह 
असली मजा चखता है। जो खुद ही खाता है, उसे कभी मजा ही नहीं आता ।” 

नारायण को आप कोई स्वादिष्ट वस्तु दे देते हृ । उसे वह बहुत अच्छी 
लगती है। लेकिन उसे तव तक जायका ही नहीं आता, जब तक वह प्रबोध ' 
से नहीं कह लेता कि ऐसी चीज थी । कहता है--- क्या बताऊ ! केसी चीज 
थी !” वह कहता है--“भाई, कुछ बतला भी तो !' तो बतलाये क्या? 
वह बतला तो सकता नहीं है। उससे कहता है कि “तू भी खा। तब प्रबोध 
कहेगा कि “हाँ, यह दरअसल बढ़िया चीज थ्री ।” तब फिर दोनों की खुशी 
दुगुनी होगी । 

आनन्द जब तक दूसरों की आँखों में प्रतिबिम्बित नहीं होता, तब तक 
वह पूरा नहीं होता। मनुष्य का स्वभाव है यह। इसे आप स्वाद की ओर 
लगा दीजिये; तो अस्वाद भी सामाजिक मूल्य बन जाता है । 


सवंधमं-समानत्व 
निर्भयता का विवेचन में कर चुका हूँ । स्वदेशी, स्पशे-भावना और 
सर्वघर्म-समामत्वः की भीठनेंने विद्वव तफ पे-चर््ा क ही है. ७अवेधमे-समानत्व 
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मनुष्य में भेद करता है, वह धमं नहीं है। मनुष्य-मनुष्य में जो अभेद की 
स्थापना करता है, वही धमं है। इस दृष्टि से सारे धमं समान हो जाते हें और 
अगर सारे धमं समान हो जाते हें, तो धमं-परिवतंन निषिद्ध हो जाता है। 
स्वदेशी 
स्वदेशी में केवल स्वावलम्बन का सिद्धान्त नहीं होगा, परस्परावलम्बन 
का भी सिद्धान्त होगा। नहीं तो विकेन्द्रित उत्पादन विकीणं उत्पादन हो 
जायगा। विनोबा के ये दो शब्द हुं । “विकेन्द्रित उत्पादन' चाहिए, “विकीर्ण 
उत्पादन' नहीं। विकीणं का अर्थ है छितरा हुआ। छितरा हुआ का अथं यह 
है कि एक के साथ दूसरे का सम्बन्ध नहीं। हर गाँव अलग-अलग हो गया, 
हर गाँव स्वावलम्बी हो गया, एक गाँव का दूसरे गाँव से कोई सम्वन्ध नहीं है, 
तब जीवन सम्पन्न होगा या विपन्न? विपुलता में बन्धुत्व की प्रेरणा नहीं है, 
तो विपुलता बेकार है। इस प्रवृत्ति के विकास के. लिए संयोजन में वन्धुत्व 
की प्रेरणा चाहिए। उसी प्रकार जो उत्पादन होगा, वह मेरे पड़ोसी के लिए 
होगा । उत्पादन में पड़ोसीपन की भावना होनी चाहिए । 
में उत्पादन तो करता हूँ, लेकिन उत्पादन का मुझे शौक क्यों है? इसी- 

लिए कि जो चीज में बना रहा हूँ, वह वबलभाई पहननेवाले हे । बबलभाई 
जो वना रहे हुँ, वह दादा पहननवाला है। इसलिए हमारे स्वयंपूर्ण क्षेत्र केवल 
स्वावलम्वी नहीं होंगे, परस्परावलम्बी होंग । याने इन्हें एक-दूसरे की अपेक्षा 
रहेगी। समन्वयात्मक समाज में सह-उत्पादन एक-दूसरे के लिए होगा । हर 
जगह हर क्षेत्र में तो सह-उत्पादन होगा ही, सह-उत्पादन अन्तक्षेत्रीय भी 
होगा । उपयोग के विषय में सभी व्यक्ति और क्षेत्र परस्परापेक्षी होंग । 


स्पद्द-भावना 


पन स्पर्श-भावना में जाति-निराकरण और अस्मृश्यता-निवारण, ये दो चीजें 
आती हूं। जाति जन्मसिद्ध ही हो सकती है, कमंसिद्ध नहीं हो सकती। 
.... इसलिए:जाति/०के एनिलंकरणणके “विष "लंस्मरत१३४र्वती कीरिः नीचता 
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का निराकरण करना होगा । जन्मगत उच्चता और नीचता का 
निराकरण तभी होगा, जव जन्म की परिस्थिति में ही परिवतंन होगा । 
जन्म की परिस्थिति का नाम विवाह है । इसके लिए सजातीय विवाह 
निषिद्ध करार देना होगा, तभी जाति-निराकरण होगा । इसमें जबरदस्ती 
नहीं है। इसमें पथ्य है। आज की विधि ( धर्माज्ञा ) क्‍या है? “सवर्णा 
भार्या उद्ठहेत्‌ असमानार्षगोत्रजाम्‌।' “सवर्ण भार्या के साथ विवाह करो, 
लेकिन उसका और तुम्हारा गोत्र. एक नहीं होना चाहिए ।' सगोत्र 
विवाह का निषेध है, सवर्ण विवाह का प्रतिपादन है। जो सगोत्र विवाह को 
निषिद्ध नहीं मानते, वे सपिड विवाह का निषेध करते हें। में इतना ही कहता 
हुँ कि सगोत्र और सर्पिड विवाह की जगह सवण-विवाह रख दीजिये, वाकी 
तो आपकी स्वेच्छा पर सव कुछ है ही। वाकी आपके लिए पूरा क्षेत्र पड़ा 
हुआ है। में आज तक की सामाजिक मर्यादा को केवल बढ़ा रहा हूँ और कह 
रहा हूँ कि जातिभेद का निराकरण यदि करना है, तो इतना कदम और उठा 
लेना चाहिए। एसा किये बिना अस्पृश्यता का पूर्ण निवारण नहीं होगा । 
पहले गांधी, विनोबा और हमारी राष्ट्रीय संस्थाओं और राष्ट्रीय शालाओं 
में रहनेवारे हम लोगों ने दो भिन्न-भिन्न भूमिका के प्रश्‍न मान लिये थे। 
अस्पृश्यता को हमने केवल स्थूल स्पशं का प्रश्‍न .मान लिया था और सह- 
विवाह तथा सह-भोजन भिन्न भूमिका के प्रश्‍न मान लिये थे। लेकिन अनुभव 
से और अधिक चिन्तन से हम इस परिणाम पर पहुँचे कि ये भिन्न भूमिका के 
प्रन नहीं हें। ये तो समान भूमिका के प्रश्‍न हे। इसलिए 'स्पशंभावना' शब्द 
वहाँ पर रखा । केवल अस्पृश्यता-निवारण नहीं रखा, स्पदं भावना रखा । 
एक विधायक व्रत रख दिया। हम किसी मनष्य को अशुद्ध न माने और न किसी 
मनष्य के रक्त को अशद्ध सान । यहाँ तक स्पर्शभावना जाती है। 
श्री बबलभाई न यह प्रश्‍न रखा है कि अस्वच्छ व्यवसाय कौन करे? 
कुछ धन्धे ऐसे हे, जो गन्दे हें। कुछ घन्धे एसे हं, जिनमें बुद्धि का कुछ 
काम नहीं पड़ता और दिनभर मनुष्य को उनमे लगा रहना पड़ता है । इन 


` धंधों के वारे में दो ही बाते हो सकती हं । इन धंधों को बाँट देना चाहिए। 


जैसे गांघी?वे हरएक! के हाथव्मे झाडा दे बी।॥ भंगी० कीर आासिe्यलरोजगार 
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नहीं रहना चाहिए। यदि आप नहीं वाँट सकते हं, तो एसी व्यवस्था हो कि 
जंजीर खींचते ही पाखाने साफ हो जाने चाहिए। वहाँ यन्त्रीकरण कर देना 
चाहिए। जो महज मशक्कत के, केवल श्रम के रोजगार हें, जेसे दिन-रात 
बोझा ढोने का रोजगार है, उसमें मनुष्य मस्तिष्क का काम नहीं कर सकता। 
ऐसे रोजगारों को भी या तो सव करें, या फिर ये रोजगार यन्तरों को सौंप दिये 
जायें। ये दो ही उपाय हें। यन्त्रीकरण से अगर बेकारी होती है, तो उन 
रोजगारों को सबमे वाँट देना चाहिए। तव हमारे. समाज से रोजगारों की 
उच्च-नीचता निकल जायगी । जाति के साथ ही आज यह नहीं निकलती है। 
रोजगार बदल ने पर भी जाति वनी रहती है। यह हमारा आज तक का 
अनुभव है ।* “0 


न. 


य नंविचरि शिविर १५२००३४ कम्ति रकम (२7१ Vidyalaya Collection. 
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राष्ट्रीय आन्दोलन का इतिहास ११५१ 


जव से अंग्रेज इस देश में आये, तभी से अर्वाचीनता का आरम्भ इस देश में 
हुआ। अंग्रेजों के यहाँ आने से पहले हमारे देश को आधुनिकता का स्पशं नहीं 
हुआ था। इसका मतलब यह नहीं है कि इस देश का सम्वन्ध दूसरे देशों से 
नहीं था। हमारा दूसरे देशों से सम्बन्ध था। उनके आक्रमण भी होते 
रहते थे। जो विदेशी यहाँ रह जाते थे, वे यहाँ के हो जाते थे। फिर भी जिसे 
आधनिक संस्कृति! या अर्वाचीन सभ्यता' कहते हुँ, उसका स्पशं इस देश को 
अंग्रेजों के आने के वाद ही हुआ। अंग्रेज जव से यहाँ पर आय, तव से दो तरह 
को प्रवृत्तियाँ गुरू हो गयीं । 


दो प्रकार की प्रवृत्तियाँ _ 


एक प्रवृत्ति तो यह शुरू हुई कि आधुनिकता का जो आक्रमण इस देश 
वर हुआ था, उससे इसका संरक्षण किया जाय और प्राचीन संस्कृति का इस 
देश में फिर से पुनरुज्जीवन किया जाय। दूसरी प्रवृत्ति यह शुरू हुई कि अंग्रेजों 
की सत्ता इस देश में से मिटा दी जाय। पर उस समय उसके वजाय लोकसत्ता 
की स्थापना की कल्पना नहीं थी । उससे पहले जो सत्ताऐ थीं, वे सत्ताएँ फिर 
से आ जायें, केवळ अंग्रेजों की सत्ता इस देश से नष्ट हो जाय, इतनी ही 
आकांक्षा थी। 


सहस्त्र क्रांति को चेष्टा 


अव यह तो स्वाभाविक ही था कि उस समय लोगों का यह विश्वास हो 
कि वगैर हथियार के अंग्रेज नहीं जा सकते | इन दोनों पक्षों में से कोई भी 
यह सोच ही नहीं सकता था कि बिना शस्त्र के भी कोई प्रतिकार हो सकता 
है। ये दोनों पक्ष यह मानते थे कि बगेर हथियारों के यह्‌ काम होनेवाळा 
नहीं है१-(इसरिुव्यहपर. जिखनणहराुक्ु फत,प्राद्रीफाझांहीलन ' कहते 
१९ 
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हें, वह सशस्त्र क्रांति की ही चेष्टा का आन्दोलन था। कई तरह के लोग इसमें 
थे। किस-किस प्रवृत्ति से ये आये, यह सव कहना यहाँ आवश्यक नहीं । केवळ 
दो घटनाओं का उल्लेख करता हा 
वहाबियों का आन्दोलन | 

एक है-ससस्त्र क्रांति की वहावी मुसलमानों की चेष्टा और दुसरी है 
१८५७ को सशस्त्र लड़ाई। 

वहावियों का आंदोलन कंसे शुरू हुआ, किसने शुरू किया, वहावी पंथ 
क्या है, यह सव छोड़कर सिफ एक बात आपके सामने रखता हँ कि उनका एक 
नेता अहमदशाह था । उसने १८२ ३ में सिवखों के विरुद्ध जहाद शुरू की । 
उसने यह कहा कि “गैर-मुसलिम राज में मुसलमानों का रहना हराम है।” 
हम लोगों ने उसे राष्ट्रीय आन्दोलन समझा और राष्ट्रीय आंदोलन के इतिहास 
में इसका उल्लेख कभी-कभी आ जाता है, लेकिन दर-असल उसके पीछे कौन- 
सी भावना थी, यह हमें नहीं भूलना चाहिए। १८६६-६७ में इसी वहावी पंथ 
का अमीर खाँ नाम का एक नेता हुआ, जिसने अंग्रेजों के खिलाफ एक षड्यंत्र 
किया। वह पकड़ा गया। उस पर मुकदमा चला । 'एनस्टी नामक अंग्रेज 
वेरिस्टर ने इसके बचाव में भापण किया | वह भाषण इस देश में इतना फैला 
कि उस जमाने के विद्यार्थी और तरुण उसे कंठ करते थे। लेकिन इन दोनों 
आंदोलनों के पीछे उद्देश्य इतना ही था कि 'गैरःमुसलिम राज में मुसलमान 
नहीं रह सकते |? र 
प्राचीन व्यवस्था लोटाने की चेष्टा 

इसी तरह के जो दूसरे आंदोलन चले, उनके उन्नायक हिन्दर-आंदोलन- 
कारी थे। बहुत से वर्णाश्रम स्वराज्यवादी थे। वे चाहते थे कि यहाँ की जो 
प्राचीन व्यवस्था है, वह वनी रहे। उसमें किसी प्रकार की वाधा न आये। 
वे प्राचीन व्यवस्था के अभिभावक थे | इसलिए १८५७ में, जिसे हम 
स्वातंत्र्य युद्ध' कहते हे, किसीने कहा कि कारतूसों में गाय की चर्बी” लगी 
._ हुई रहती है और दुसरे ने कहा कि “सुअर की चर्बी” लगी हुई रहती है। इस 
= परेरय दियो यत्न. कुसो) सहव "दिल्‍ली 


SSS SNS SSS & का, 20 SS TINY, कक SPI क EG मकन 


Digitized by रण्द्ीए प्रधनशेल्राव मउ इतिहास! and eGangotrr २९ 


का बादशाह और झाँसी की रानी, इन तीनों ने भाग लिया । उस वक्‍त यह 
कल्पना नहीं थी कि इस देश में जनता का राज हो या इस देश में लोकसत्ता 
की स्थापना हो । 


बासुदेव बळवंत फडक 

सशस्त्र क्रान्तिकारियों में सबसे पहले प्रजासत्ताक राज्य या लोकसत्ताक 
राज्य कौ वात करनेवाला वासुदेव वळवंत फडके हुआ। यह वासुदेव बळवंत 
फडके विनोवा के गाँव के पड़ोस में पनवेल तालुके के शिरधौन नामक गाँव में 
पैदा हुआ। जनता ने इसका साथ नहीं दिया। सरकार तो खिलाफ थी ही। 
बड़े-बड़े शहर और गाँव के लोगों ने भी इसका साथ नहीं दिया । भील और 
रामोशी याने जिन्हें आप गुनहगार जातियाँ, जरायम-पेशा जातियाँ, कहते हे, 
उन लोगों ने इसका साथ दिया। लेकिन इसने प्रतिज्ञा यह की कि “में तार तोड़ 
डाळूँगा, रेले बन्द कर डालूंगा, इनकी कचहरियाँ और पोस्ट आफिस जलाऊंगा, 
लेकिन इसलिए कि आगे चलकर मे सारे देश में छोटे-छोटे प्रजासत्ताक राज्य 
स्थापित करूँगा यह प्रतिज्ञा पुराने सदास्त्र क्रान्तिकारियों में सिफ वासुदेव 
बळवंत फडके ने की । . - 

धाझिक पुनरुज्जीवन का प्रयास 


एक प्रवाह तो यह चल रहा था। दूसरी तरफ धार्मिक पुनरुज्जीवन का 
प्रयास हो रहा था । इतने में इस देश में अंग्रेजों से कुछ सीखने का आन्दोलन 
शुरू हुआ । अंग्रेजी सभ्यता, जिसे हम 'पश्चिम की सभ्यता' कहते थ और 
जिसे मेने आधुनिक सम्यता' कहा है, उसके सत्कार और स्वीकार का 
आन्दोलन इस देश में शुरू हुआ । लेकिन इस अतुकरण में केवल अनुकरण 
नहीं था याने हिन्दुस्तान के लोगों को 'नकली साहब' या प्रति-यूरोपियन बनाने 
का ही यह आन्दोलन नहीं था। उनके तत्त्वों को लेकर, उनके सिद्धान्तों को 
लेकर इस देश में एक राष्ट्रीय पुनरुत्यान करने का आन्दोलन था। 


राजा राममोहन राय 
इस आन्दोलन का सबसे बड़ा प्रवतंक था--राजा राममोहन राय । 


-0.] blic Domain. Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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वडा ही तगडा और बहुत ही दबंग व्यक्ति था। उसे इस देश में 'आधुनिक 
भारत का पिता' और "राष्ट्रीयता का पंगस्बर' कहा जाता है। 
उसने बड़े साहस का काम यह किया कि वह इंग्लैण्ड गया और 
विक्टोरिया रानी से जाकर उसने कहा कि “हमारे देश में अंग्रेजी शिक्षा 
शुरू होनी चाहिए।” उधर मेकाले भी कहता था कि अंग्रेजी शिक्षण शुरू होना 
चाहिए। मेकाले ने लिखा कि “इनके इतिहास में तो एक-एक राजा ऐसा है 
जो २-२ हजार फीट का ऊँचा है और हजार-हुजार साल तक जीता रहा है! 
इनका भूगोल दही-दूध और मक्खन के समुद्रो का है और शहद की नदियों 
का है । इन लोगों के साहित्य में, इनके इतिहास में रखा क्या है? इसलिए 
इन्हें अंग्रेजी शिक्षण देना चाहिए ।? 
राजा राममोहन राय वेद-उपनिपद्‌ का ज्ञाता था। कुरान उसने सीख 

ली थो, बाइविळ का अध्ययन उसने मिशनरी लोगों के पास बेठकर किया 
था। इस देश में भारतीय समाचार-पत्र निकालने की कोशिश भी पहले-पहल 
उसीन की। विधवा-विवाह के लिए और सती की प्रथा के खिलाफ उसने 
आन्दोलन शुरू किया और इस सम्बन्ध में जो कानून वन, वे सव राजा 
राममोहन राय की कोशिश से वने। कलकत्ते में २० अगस्त १८२८ में उसने 
इस उद्देश्य से ब्राह्यसमाज की स्थापना की कि अंग्रेजों के समाज में जितनी 
अच्छी चीजे थीं, वे दरअसल हमारी संस्कृति में पहले से हे । लोग नाहक ईसाई 
बनते हृं। ईसाई वनने की कोई आवश्यकता नहीं है। हमारी संस्कृति में 
और हमारे धर्म में ये सारी खूवियां, सारी विशेषताएं हे, जिनके लिए लोग 
अभी ईसाई वन रहे हे । इस प्रकार के सत्कार और स्वीकार के साथ 
पुनरुज्जीवन का प्रयास राजा राममोहन राय ने किया। लेकिन ईसाई बनने . 
की जो प्रवृत्ति थी, उस प्रवृत्ति म॑ उसने वहुत बड़ी रुकावट पेदा की और 
पुनरुज्जीवन की ओर लोगों को मोड़ा। आधुनिकता को स्वीकार करते हुए 
लोग पुनरुज्जीवन की ओर मुड़। 
एसा युग था कि उस पर ईसाइयों की बहुत बड़ी छाप थी । उस 
ल्क समय वाइविल का ही अध्ययन होता था। पाहाते, हुक बळ. वक्ता 
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केशवचन्द्र सेन ने, जिनके व्याख्यानों से लोग दहल जाते थे, यहाँ तक कहा था 
कि “ईसा के सिवा और कोई इस देश का उद्धार नहीं कर सकेगा ।” 


ब्राहा-ससाज और प्रार्थना-समाज 


इस प्रकार ब्राह्म-समाज' की स्थापना हुई। ब्राह्म-समाज के साथ-साथ 
सामुदायिक प्रार्थना आयी । सामुदायिक प्रार्थना में कोई मूर्ति नहीं रहती थी, 
न कोई देवता। वहाँ पुरानों के लिए कोई स्थान नहीं था। ये लोग इन 
प्रार्थनाओं और मंत्रों के लिए उपनिषदों और वेदों का आधार लिया करते थ। 

पंजाव में इसी समय एक 'देव समाज' स्थापित हुआ, लेकिन वह इस 
देश में पनपा नहीं। 

ब्राह्म-समाज की तरह का ही उधर बम्बई में, जिसम सिध से लेकर कर्नाटक 
तक शामिल था, वहाँ के पारसी, गुजराती, मराठी और सिंघी नेताओं ने 
मिलकर १८६७ में प्रा्थंना-समाज' की स्थापना की । इसमें रानडे, चंदावरकर 
और आगरकर प्रमुख थे। इसे हम राजा राममोहन राय के 'ब्राह्म-समाज 
का ही एक संस्करण कह सकते ह । सिद्धांत वे ही थ, पूजा-पद्धति, उपासना- 
पद्धति, प्रार्थना-पद्धति भी वही थी । इन लोगों न जो मुख्य काम किया, वह 
यह कि इन्होंने रोगों को ईसाई बनने से बचाया, आधुनिकता का स्वीकार 
किया और भारतवर्ष में स्वाभिमानशून्यता की जो एक लहर आयी थी, उसे 
एक अंश में कम किया और पुनरुज्जीवन की ओर उसे मोड़ा। 

अंग्रेजों का अंधानुकरण 

इन सबमें अनुकरण का अंश अधिक था। अनुकरण करो, घामिक- 
सांस्कृतिक अनुकरण करो, तब यहाँ अर्वाचीनता और आधुनिकता आयेगी ।' 
इस अनुकरण का हमारी राजनीति पर और राजनेतिक आत्दोलनों पर भी 
वहुत बड़ा प्रभाव पडा । सभी जानते हें कि (एलन ओक्टेवियन ह्यूम' कांग्रस 
का जतक कहलाता है । यह अंग्रेज सिविल सविस' मं था । कांग्रस के पहले 
अध्यक्ष व्यामेशचन्द्र बनर्जी का उनके जीवनी-लेखक ने जो वर्णन किया है, 
उसमें लल्ला | है।कि।० एक्ताप्रक्र हहममत ग्राती क्षिार भी जब 
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सुल्गाते थे, तो अंग्रेजों की तरह। भाषणों में हाथ का अभिनय करते थे, तो 
बह्‌ भी अंग्रेजों की तरह।” इस तरह वह अंग्रेजी चाल-ढाल और तौर-तरीके 
का अनुकरण करने में सफल हो गये थे । 
इस तरह चाहे हमारा शिक्षण का क्षेत्र हो, चाहे राजनीति का, सभी क्षेत्रों 
में अनुकरण का दौर आया। जब यह दौर बहुत बढ़ने लगा, तव एक दुसरी 
तरह की प्रवृत्ति हमारे देश में शुरू हुई । 
सेयद अहमद खाँ 
शिक्षण के क्षेत्र मे संयद अहमद खाँ आगे आय । इन्हें भारतवर्ष के 

आधुनिक मुसलिम जीवन का जनक' कहा जाता है। ये अलीगढ़ के मुसलिम 
विश्वविद्यालय के संस्थापक और मुसलिम शिक्षण-परिषद्‌ के संयोजक थे। 
इन्होंने २८ दिसंबर १८८६ तथा १६ माच १८८८ को दो महत्त्वपूण भाषण 

किये । इन्होंने दो साळ तक इसलिए काफी आन्दोलन किया कि मुसलमानों 
में अग्रेजी शिक्षण शुरू हो! उनका कहना था कि अंग्रेजी शिक्षण केकर हिन्दू 
तो आगे बढ़ने लगे हें, मुसलमान पिछड़ गये हैं । इसलिए मुसलमानों को 
हिन्दुओं की कतार में लाने के लिए मुसलमानों में अंग्रजी शिक्षण का आरम्भ 
हुआ। हमारे देश में लौकिक स्तर पर अन्तर्भान्तीय जीवन का आरम्भ अंग्रेजी 
भाषा से हुआ। अंग्रेजों के आने से पहले भारतवषं का नागरिक नाम का कोई 
आणी दुनिया में नहीं था। सर विलियम हंटर ने यह शब्द पहले प्रयुक्त किया। 
ली वातेर ने हिन्दुस्तान का नागरिक? नाम की पुस्तक सबसे पहले लिखी। 
समूचे भारतवर्ष का भी एक नागरिक हो सकता है, इसका संकेत पहले उन्होंने 
किथा। लेकिन अखिल भारत का नागरिक भारत की किस भाषा में हो; 
यह सवाल था। संस्कृत तो सामान्य नागरिक की भाषा थी नहीं । 

पहला अखिल भारतीय आन्दोर्न . 

क्म के प्रश्नों को लेकर, तीथक्षत्रो की समस्याओं को लेकर दंत, अद्वैत, 
` विशिष्टाद्वैत जैसे सिद्धान्तो को लेकर तो इस देश में पहले अखिल भारतीय 
र यात्राएँ हुई थीं, लेकिन किसी लौकिक प्रश्‍न को लेकर, अखिल भारतीय यात्रा 
ह चने पठे १८५१ में हुई जोहो तरणी: की सतस्था/थी' कि 
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सिविल सर्विस में आज जहाँ वीस साल का ही तरुण लिया जाता है, वहाँ उसकी 
उम्र बढ़ाकर तेईस साल कर दी जाय, क्योंकि हमारे यहाँ लड़के कुछ देर से 
पास होते हें। यह अखिल भारतीय समस्या थी और इसे लेकर उनका सवसे 
पहला अखिल भारतीय दौरा हुआ, जिसमें उन्होंने अंग्रेजी भाषा का ही माध्यम 
रखा था। यहाँ से अन्तर्ग्रान्तीय स्तर पर हमारी राष्ट्रीय जाग्रति का आरम्भ 
होता है। इससे पहले अन्तर्ध्रान्तीय स्तर पर अखिल भारत में लोगों को जाग्रत 
करने का प्रयास और किसीने नहीं किया था। 

राममोहन राय ने अपने समाज में जो काम किया, वही काम मुसलिम 
समाज में करने के लिए सैयद अहमद खाँ ने अलीगढ़ में कॉलेज की स्थापना 
की। वही आगे चलकर मुसलिम युनिर्वासटी हुई। 


कांग्रेस की स्थापना 


१८५७ से लेकर १८९० तक देश में बहुत-सी संस्थाएं कायम हुईं और 
अखिल भारतीय आन्दोलन के प्रयास हुए। इसी वक्‍त वासुदेव वळवंत फडके 
और दूसरे लोगों ने सशस्त्र क्रांति के भी प्रयास किये। इस बीच यहाँ के पढ़े- 
लिखे लोगों को यह आवश्यकता प्रतीत हुई कि राजनेतिक आन्दोलन में भी 
आधुनिकता का प्रवेश होना चाहिए। हमें यहाँ पर अंग्रेजों के नमून का स्वराज्य 
चाहिए। इंग्लेंड में, फ्रांस की राज्य-क्रांति के बाद फ्रांस में और अमेरिका में 
जिस प्रकार का स्वराज्य आया और जिस प्रकार के स्वराज्य का प्रयास इटली 
में मैजिनी ने किया, वेसा ही स्वराज्य हमें भी चाहिए । उन दिनों यहाँ पर 
'मेजिनी' का साहित्य बहुत पढ़ा जाता था और इंग्लिश साहित्यिकों का हमारे 
विचारों पर जसा प्रभाव पड़ा, वेसा ही मेजिनी का भी हम पर बहुत प्रभाव 
पड़ा। इन देशों के इतिहास से यहाँ पर एक आकांक्षा पैदा हुई कि एसा ही 
स्वराज्य हमारे देश में भी स्थापित हो। इसी उद्देश्य से १८८५ में लोगों 
ने काँग्रस' की स्थापना की। 

सदास्त्र क्रांति की चेष्टा में, वासुदेव बळवंत फडके की चेष्टा को यदि 
छोड़ दिया जाय तो, जनता का राज्य स्थापित करने की चेष्टा किसीने की ही 


नहीं थी पिछले सभी ताजोक़त मित सांस्कृतिक, पृत्तरुज्जी वन के 
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आन्दोलन थे। उनमें आधुनिकता का प्रवेश सबसे पहले राजा राममोहन 
राय ने कराया। 


राष्ट्रीय अहंतावाद 


इसके वाद लोगों को कुछ ऐसा महसूस होने लगा कि हमारे इस देश में 
जो कुछ है, वैसा दुनिया में और कहीं नहीं है। भगवान्‌ ने भारतवपं को ही 
अपनी सबसे पवित्र भूमि माना है । : दुर्लभ भारते जन्म । मानुष्यं तत्र 
इुलभम्‌॥! अर्थात्‌ “भारतवपं में तो जन्म पाना ही दुलभ है और फिर यहाँ 
मनुष्य बनकर आना तो और भी दुम है !' इस प्रकार की राष्ट्रीय दुरभिमान 


उनके आने के वाद अंग्रेजों के अनुकरण की एक लहर दौड़ गयी-_'अंग्रेजों की 
तरह खाओ, अंग्रेजों की तरह पियो, अंग्रेजों की तरह रहो, अंग्रेजों की 
तरह नाचो ।' 


आर्य-समाज की स्थापना 


इसका प्रतिकार करने के लिए स्वामी दयानन्द सरस्वती ने १८७६ में 
आर्य-समाज' की स्थापना वंवई में की। अव घड़ी का लोलक ही विलकुल 
दसरी तरफ चला गया | कहने लगे कि ऐसी कोई चीज ही नहीं है, जो भारतवर्ष 
मं नहीं है। विज्ञान भी हमारे यहाँ था और आज भी है। तुम्हारे यहाँ पश्चिम 
में है ही क्या, जो भारतवर्ष में नहीं था? हमारे यहाँ सब कुछ है और जमनी, 
इग्लंड और फ्रांस आदि ने जो कुछ उन्नति की है, उसका कारण तो हमारे वेद 
और पुराण हे. उन्हींम से वाते सीख-सीलकर उन्होंने यह प्रगति की है। 
अर्थात्‌ फिर से राष्ट्रीय अहंतावाद' की एक लहर पैदा हुई। विज्ञान यहाँ था, 
संस्कृति यहीं से दुनियाभर में गयी, साहित्य यहीं सबसे पहले पेदा हुआ और 
मनुष्य ने भारतवर्ष में ही सबसे पहले बोलना शुरू किया। इस तरह से राष्ट्रीय 
स्वाभिमान जाग्रत करने के लिए १८७ ६ में एक दुसरा आन्दोलन शुरू हो गया 
` शीर उत्को प्रबान भाया हिन्दी हुई, संस्कृत नहीं । स्वामी दयानन्द सरस्वती 
न अयन सपज; करीम, जाज़ा हिन्दी 5मानीः।०५०७४२ Collection. 
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थियासाफिकल सोसाइटी 


अव एक एसे आन्दोलन की आवश्यकता इस देश में फिर से हुई, जो 

हमारे स्वाभिमान को जाग्रत रखते हुए आधुनिकता का इस देश में विकास 

कर सके। तो स्वामी दयानन्द सरस्वती ने १८७९ मं अमेरिका से थिया- 

साफिकल सोसाइटी को इस देश में बुलाया । थियासाफिकल सोसाइटी की 

स्थापना १७ नवम्वर १८७५ के दिन न्यूयॉक ( अमेरिका ) में हुई । १८७९ 

की १६ फरवरी को स्वामी दयानन्द के निमंत्रण पर थियासाफिकल सोसाइटी 

भारत में आयी। वाद में तो फिर उसका और आर्य-समाज का बहुत झगड़ा हुआ। 

. लेकिन उसे इस देश में बुलाने का श्रेय स्वामी दयानन्द सरस्वती को है। उसने 
यह बतलाया कि घमं की दृष्टि से भारतवपं सारी दुनिया का गुरु है। सारे 
धर्मों के जो अच्छ तत्त्व हे, उनका संग्रह हो सकता है, अध्ययन हो सकता है और 
धमं के सारे अच्छे तत्त्वों का संग्रह और अध्ययन करके मनुष्य अपने को अच्छा 
आध्यात्मिक पुरुष वना सकता है। थियासाफिकल सोसाइटी ने यह सिखाने 
के साथ-साथ थोड़ा-वहुत राष्ट्रीय स्वाभिमान भी जाग्रत किया कि हिन्दू लोगों 
की पद्धति में कोई बुराई नहीं है। सनातन हिन्दू-धमं की पुस्तकं थियासाफिकल 
कॉलेजों म॑ चलायीं। में वचपन में कभी-कभी उन पुस्तकों में पढ़ता था कि 
रेशम का वस्त्र पहनकर भोजन करन से बिजली पेदा होती है, इसलिए पाचन- 
क्रिया म॑ मदद पहुँचती है। इस प्रकार कुछ वेज्ञानिकता लाने की कोशिश की 
गयी और यहाँ को वहुत-सी बातों का समर्थन करने की कोशिश हुई। लेकिन 
उसमें मुख्य जो वात थी, वह यह कि आधुनिक संस्कृति और पौराणिक संस्कृति 
मं जो विरोध था, उस विरोध को कम करन के लिए पहले यह भूमिका उन 
लोगों ने वाँधी कि इस देश में जितने घमं हें, उन सारे धर्मों का अध्ययन हो 
सकता है और उनका इस देश में सह-अवस्थान भी हो सकता है। समन्वय 
तक तो वह नहीं आये, लेकिन सारे घमं साथ-साथ यहाँ रह सकते हें, और 
सवका साथ-साथ अध्ययन भी हो सकता है--थियासाफिकल सोसाइटी हमारे 
विचारों को. यहाँ तक ले आयी। 
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रामकृष्णदेव परमहंस 

इसी दरमियान १७ फरवरी १८३६ को गदाधर चट्टोपाध्याय का जन्म 
हुआ और वे आग चलकर रामकृष्ण परमहंस देव के नाम से प्रसिद्ध हुए । 
उन्होंने दो वाते इस देश को दीं। एक तो काली की उपासना और दुसरी, सव 
घमों का सामंजस्य । 

काली की उपासना को लोगों ने आगे चलकर मातृभूमि की उपासना में 
वदर दिया। 

त्वमेव दुर्गा दशप्रहरणघारिणी । 

यह कोई रामकृष्ण परमहंस की काली नहीं थी, वह्‌ तो हमारी काली थी, 
जो अंग्रेजों को मारने के लिए दौड़ी थी। काली की उपासना को हमने मातृभूमि 
की उपासना में परिणत कर दिया। बंगाल के कई सशस्त्र क्रान्तिकारी अपने- 
आपको काली माता के पुत्र कहलाते थे। उनके एक हाथ में रहता था बम और 
दूसरे हाथ में भगवद्गीता। उस समय जिन अंग्रेजों ने पुस्तकं लिखी, उन्होंने 
बहुत घवड़ाकर लिखा है कि भगवद्गीता बहुत भयंकर पुस्तक है। इसने 
सिखाया है कि दूसरों को मारने से पाप नहीं लगता । अर्जन को भगवान्‌ ने 
यह सिखाया है कि अनासक्तिपूर्वक खून किया जा सकता है।' उस समय 
नेविन्सन, चिरोंल आदि जितने भी लेखक हुए, उन सवने इस वात पर जोर 
दिया कि यह जो काली की उपासना है, मातृपूजा है, इसमें से सशस्त्र क्रान्ति 
की चेष्टा पेदा हुई है और रामकृष्ण परमहंस देव उसके कारण हैं। लेकिन यह 
आक्षेप निराधार है। 


रामकृष्ण परमहंस देव ने इस देश में सांस्कृतिक और धामिक सामंजस्य 
का सबसे वड़ा कदम उठाया 1 उन्होंने अपने जीवन में सभी धर्मों के कर्मकाण्ड 
का भी अनुष्ठान किया, केवल सिद्धान्तों का ही नहीं । - सारे धर्मों के कमं: 
काण्ड का प्रत्यक्ष आचरण करने के वाद उन्होंने यह सिद्ध किया कि सारे धर्म 
ड sa ह ले जानेवाले हे ॥ यह सबसे बड़ी बात रामकृष्ण परमहंस 
र ग न अपन जीवन में सारे धर्मों की सुत्यता सिद्ध कर ही। 
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स्वासो विवेकानन्द 


रामकृष्ण परमहंस देव के साथ स्वामी विवेकानन्द भी आये, जिन्हे रोमाँ 
रोलाँ ने 'हिन्दू-घर्म का नेपोलियन! कहा। इन्होंने एक तरह से हिन्दू-धमे की 
दिग्विजय करायी और इस देश में चारों ओर स्वाभिमान की एक लहर पदा 
की। विवेकानंद ने १८९७ में “रामकृष्ण मिशन' की स्थापना की । रामकृष्ण 
परमहंस देव ने सामंजस्य का जो कायं किया, उसका परिणाम सारे क्षेत्रों 
में हुआ। ब्राह्मसमाज में देवेन्द्रनाथ ठाकुर के बाद पुनरुज्जीवन की प्रवृत्ति में 
अन्तर पड़ता गया, राष्ट्रीयता का विकास होता गया और रवीन्द्रनाथ ठाकुर 
के काव्यो में और उस जमाने के साहित्य में एक नये भारतवर्ष का दशन 
लोगों को होन लगा । 


राजनीतिक आन्दोलनों का जन्म 


इस तरफ तो ये प्रवृत्तियाँ चलों और उधर राजनीति में लोगों ने यह 
देखा कि धार्मिक और सांस्कृतिक पुनरुज्जीवन में आधुनिकता के स्वागत की 
जो लहर दौड़ थी, उसके कारण अंग्रेजी राज्य के खिलाफ कोई प्रखर आन्दोलन 
नहीं चल रहा था। लोग इसका कारण खोजने लगे । इस बीच महाराष्ट्र 
में बाळ गंगाधर तिलक पैदा हुए और उधर बंगाल में विपिनचन्द्र पाल, अरविन्द 
घोष और ब्रह्मवान्धव उपाध्याय जैसे लोग पेदा हुए। उस समय इस देश में 
कोई भी राजनीतिक काम धमं के नाम पर ही किया जा सकता था। अंग्रेज 
सरकार को धार्मिक कृत्यों पर कोई आपत्ति नहीं थी । गणेशोत्सव हो, सत्य- 
नारायण की पूजा हो, उसके लिए धार्मिक स्वातंत्र्य था। लोकमान्य तिलक ने 
१८९३ और १८९४ में गणेश-उत्सव जेसा घामिक और सिंवाजी-उत्सव जैसा 
एतिहासिक उत्सव शुरू कर दिया। लेकिन इसी बीच हिंदू और मुसलमानों 
के दंगे हुए। लोगों ने कहा कि तिलक के उत्सवों के कारण ये उपद्रव हुए। 

उस समय एक बात और थी और वह यह कि अंग्रेजों को कोसना होता, 
तो मुसलमान को सामने रखना होता था। याने यह कहना हो कि अंग्रेज बड़ 
दुष्ट और अत्याचारी राजा हें, तो औरंगजेब को लेकर नाटक लिखा जाता था 
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और औरंगजेब के खिलाफ कविता लिखी जाती थी । पर असल में उसमे 
मुतल्मार्नो के विरोध का उद्देश्य नहीं होता था । अंग्रेज समझते थे कि 
इसका इशारा हमारी तरफ है, लेकिन वे होशियार थे। मुसलमानों से कहते 
थ कि ये लोग तुम्हारे खिलाफ नाटक लिखते हें, हमारे खिलाफ नहीं। इस 
प्रकार बहकाने से हिदू-मुसलमानों के कुछ दंगे हो गये और यह्‌ कहा गया 
कि इसके लिए लोकमान्य तिलक जिम्मेवार हे । , 


नवराष्ट्वाद 


लोकमान्य तिलक और बंगाल के नवराष्ट्रवादियों ने एक वात पर जोर 
'दिया। उन्होंने कहा कि राजा राममोहन राय की परंपरा के ये जो पुराने लोग 
हैं, “ये लोग उत्कट देशभक्त हे, लेकिन इनकी राष्ट्रीयता ही अराष्ट्रीय है।” 
“क्यों ?” इसलिए कि "हिन्दुस्तान यदि नकली इंग्लिस्तान वन जाता है, तो 
वह हमारे किसीके काम का नहीं है।” इसी उद्देश्य से अरविंद घोष ने उस वकत 
"इंडियन रेनेसाँ' नामक पुस्तक लिखी और ब्रह्मवांधव उपाध्याय, विपिनचंद्र 
पाल आदि ने अखबारों मं और पुस्तकों में नवराष्ट्रवाद का प्रतिपादन शुरू 
कर दिया। 
यह नंवराष्ट्रवाद इस देश में तीन वातों को लेकर आया: 
१. स्वदेशी, 
२. राष्ट्रीय शिक्षण और 
३. बहिष्कार । 
स्वदेशी अंग्रेजों के खिलाफ थी । उस वक्‍त स्वदेशी का यह अथे नहीं था 
कि किसी विदेश का हम कोई माळ न ल'। स्वदेशी का इतना ही अथं था कि 
इग्छंड का माल न खरीदा जाय। ; 


'स्वराज्य' शब्द की घोषणा 


र इन लोगों को सवसे बड़ा समर्थन दादाभाई नवरोजी का मिला । दादाभाई 
._ जी न कांग्रस के दो अधिवेशनों में दो बहुत बड़ी बातें कहीं। १८८६ में 


_ जो दुसरी कांग्रेस कलकत्ते में प उन्होंने 
Br NU RLY ह उसमे प्र 
1 _ 60-0.॥ Public महुई तवा ही. गत सह क्या किह 
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कांग्रेस सामाजिक नहीं है, यह थामिक नहीं है, यह साम्प्रदायिक नहीं है, 
यह जातीय नहीं है, यह कांग्रेस अखिल भारतीय कांग्रेस है. और इसका 
सम्वन्ध सिर्फ राजनेतिक समस्याओं से रहेगा । उन्हीं दादाभाई ने १९०६ 
में कलकत्ता-कांग्रेस में “स्वराज्य' शब्द की घोषणा कर दी। इससे उस समय 
कुछ शोर हुआ और नवराष्ट्रवाद के लिए एक भूमिका वनी। 


देश के प्रथम 'लोकसान्य' 


नवराष्ट्रवादियों के प्रमुख नेता तो लोकमान्य तिलक हुए, जो इस देश के 
प्रथम 'लोकमान्य' इसलिए हुए कि वे जनता के सर्वप्रथम नेता थे । उस समय 
सशस्त्र क्रान्ति लोकव्यापी नहीं हो सकती थी और वेधानिक आन्दोलन लोक- 
सुलभ और लोक-संगठन की प्रतिकारात्मक प्रणाली का नहीं हो सकता था । 
तिलक ने ऐसे लोक-सुलभ और लोक-संगठनात्मक प्रतिकार के मार्ग का आवि- 
ष्कार किया। उन्होंने बहिष्कार, 'बायकॉट', के रूप में निःशस्त्र प्रतिकार की 
ओर एक कदम, और शायद पहला कदम, बढ़ाया। उन्होंने कहा कि हम समय 
आने पर टॅक्स (कर ) नहीं देंगे और मौका आया, तो कानून को भी नहीं मानेगे। 
विपिन पाल ने कहा कि हम अंग्रेजों की नौकरी करने से भी इनकार कर 
देंगे और उनकी मेमों को घर में खुद काम करना पड़ेगा। इस तरह बहिष्कार 
की इस प्रकिया की व्याप्ति सामाजिक वहिष्कार तक हो गयी। तिलक, विपिन 
याल आदि ने जनता को निःशस्त्र प्रतिकार की शिक्षा दी। व्यापक जन-संपकं 
का भी आरम्भ हुआ। वारिसाल के अस्विनीकुमार दत्त ने १८८७ में किसी 
एक प्रश्‍न को लेकर ५००० किसानों के हस्ताक्षर एकत्र किये थे। परन्तु जनता 
में प्रत्यक्ष निःशस्त्र प्रतिकार की क्षमता पैदा करने की चेष्टा नवराष्ट्रवादियों 
ने ही की। इसके तीन द्रष्टा बंगाल में हुए--विपिन पाल,'अरविद घोष और 
ब्रह्मवान्पव उपाध्याय । वेछेन्टाइन चिरोल ने लिखा था कि भारत में असन्तोष 
का यदि कोई जनक है, तो वह चित्पावन ब्राह्मण बाळ गंगाधर तिलक है। 
'लोकमान्य' की लोकमान्यता का आधार है, उनका निःशस्त्र पराक्रम। उनके 


उप्रक्तित्व औरुजीवनते. जनता को निशस्त्र प्रतिकार की दीक्षा (ती 
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स्वदेशी और बहिष्कार 
प्रत्यक्ष राष्ट्रीय आंदोलन का आरम्भ बंग-विच्छेद के वाद हुआ। उस 

समय राष्ट्रवादियों ने भी और सरकारने भी, मुसलमानों को अपने में शामिल 
करने की चेष्टा की । इस समय की सबसे बड़ी घटना 'स्वदेशी ओर बहिष्कार' 
आन्दोलन थी । परन्तु लोगों के मन में भावना यह्‌ थी कि हमारे पास न तो कोई 
शस्त्र-शक्ति है, और न अन्य ही कोई शक्ति है, इसलिए य सारे आन्दोलन 
करने पडते हं । ६ 

'कामागाटामारू' प्रकरण 


१९०८ में तिलक जेल चले गये और इधर देश के विभिन्न भागों में झस्त्र- 
प्रयोग में विश्वास करनेवालों का दौर-दौरा बढ़ा। उनमें कई आतंकवादी थे । 
कई प्रतिभाशाली वीर और महाप्रतापी नेता थ-सावरकर, अरविंद, श्यामजी 
कृष्ण वर्मा, छाला हरदयाल और राजा महेन्द्र प्रताप आदि । इन लोगों की 
कोशिश लगातार १९१४ तक चलती रही। विश्वयुद्ध छिड़ जाने पर १९१५ में 

इसका परिपाक होनेवाला था। सशस्त्र बगावत की तारीख मुकरंर कर दी। 
फला दिन अंग्रेजों के राज्य को उखाड़कर फेंक देंगे, ऐसा सशस्त्र क्रांतिकारियों 
ने तय किया था, लेकिन सरकार को पता चळ गया था। लाला हरदयाळ 
और गुरुदित सिंह आदि के प्रयत्नों से बहुत से क्रान्तिकारी अमेरिका से एक 
चीनी या जापानी जहाज में बेठकर आथे थे और ये लोग यहाँ पर बलवा. करना 
` चाहतेथे। यह 'कामागाटामारू' से प्रसिद्ध बहुत महत्त्वपूर्ण सशस्त्र प्रयत्न हुआ। 
पर इसका स्फोट समय पर नहीं हो सका । 


होमरूल आन्दोलन 


इस बीच १९१४ में लोकमान्य तिलक जेल से छूटकर आये । उसके वाद 
शीघ्र ही अफ्रिका से गांधी आ गथे। ये दोनों मिलकर कांग्रेस में भी आने-जाने 
` छगे। कांग्रेस में यह आकांक्षा पैदा हुई कि अव तक की कांग्रेस-नीति में परिवर्तन 
किया जाय। इस बीच डॉक्टर एनी वेसेन्ट का 'होमरूल' आन्दोलन शुरू हो 
_ क समय महाव अली जिता औह़ कानले दे०मह/कोधिश् की 
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कि हिन्दू-मुसलमानों की एकता हो और इन दोनों की ओर से संयुक्‍त माँग की 
जाय । मुसलिम लीग की स्थापना तो हो चुकी थी, पर हिन्दूसभा की स्थापना 
तब तक नहीं हुई थी । लोकमान्य तिलक ने अंग्रेजों से कहा कि “तुम मुसलमानों 
को ही राज्य देकर चले जाओ, लेकिन यहाँ से चले तो जाओ।” हिन्दू-मुसल- 
मानों की एकता की योजना १९१६ की लखनऊ की कांग्रेस में आयी । वहाँ वह 
स्वीकृत भी हुई। तब से इस देश की राजनीति में गांधी का प्रवेश हुआ । 


गांधी दारा राजनीति में धर्म का प्रवेश 


गांधी एक अनोखा व्यक्ति था। इसकी सारी वातं अनोखी थीं। यहाँ 
की राजनीति में आते ही यह कुछ विचित्र वातं करने लगा, तो लोगों ने कहा 
कि “यह तो धर्म की वात राजनीति में लाता है। ऐसा आदमी किस काम का १2 
उसने इस देश में आकर हिन्दू-मुसलिम एकता को “सबंध समभाव' के अधि- 
ष्ठान पर खड़ा करने की कोशिश की । याने आध्यात्मिक क्षेत्र में रामकृष्ण 
परमहंस देव ने जो प्रयास अपन जीवन में किया था, वह प्रयास राजनेतिक 
क्षेत्र में और इस देश के स्वराज्य के आन्दोलन के क्षेत्र में, गांधी ने करने की 
कोशिश की--सांस्कृतिक समन्वय और धर्मसमन्वय, अर्थात्‌ सारे सम्प्रदायो, 
धर्मों और सारी संस्कृतियों का समन्वय ! सांस्कृतिक समन्वय का वाहन बनी 


'हिन्दी भाषा और सवं-धर्म-समन्वय का प्रतीक वनी हिन्दू-मुसलमानों की 


एकता । उस वक्‍त गांधी ने इस देश के सभी सम्प्रदायों का समन्वय करने और 
उनमें सामंजस्य स्थापित करने की कोशिश की । एक ओर से यह्‌ चेष्टा की 
और दूसरी ओर से राष्ट्रीय शिक्षण को बुनियादी तालीम का शास्त्रशुद्ध 
स्वरूप देने की चेष्टा की, जो बाद में 'नयी तालीम? के रूप में विकसितहुई। 
स्वदेशी को खादी और ग्रामोद्योगों का शास्त्रशुद्ध और ग्रामीकरण की ओर 
रू जानेवाला स्वरूप दिया। 


सत्याग्रह और असहयोग | 

गांधी का सबसे बड़ा कांम यह हुआ कि निःशस्त्र प्रतिकार की प्रगति 
और परिणति सत्याग्रह के अस्त्र में हुई, जो एक जागतिक अस्त्र हो सकता था। 
गांधी इसा प्रकार बदि।दीक्षा-बहाँ वे5ळोगो को; दी०औद, येजा! उपक्रम किये । 


| 
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वंगाळ में स्वदेशी आन्दोलन के समय उपवास का प्रवेश तो राष्ट्रीय जीवन 
में हो गया था, लेकिन उपवास को एक प्रतिकार का अस्त्र गांधी ने बना दिया। 
स्थान-स्थान पर भूख-हड़ताल होने लगीं। यहाँ तक कि सामान्य झगड़ों पर 
कांग्रेसकमियों के दफ्तरों में भूख-हड़ताल होने लगीं। हड़ताल अभी तक 
दुसरे देशों में केवल मजदूरों का अस्त्र था, पर यहाँ आगे चलकर असहयोग 
में इसका विकास हुआ। लड़कों से कहा, “स्कूल छोड़ दो”, वकीलों से कहा, 
“अदालत छोड़ दो।” विपिन पाल की परिभाषा में यह सव 'विराग्य' था और 
'वेराग्य' की उसने शास्त्रीय व्याख्या की है। वह कहता है कि “वैराग्य का 
अर्थे है-अनात्मा से जो सुख मिलता है, वह छोड़ो। इसलिए अंग्रेज सरकार 
से जितना सुख मिळता है, वह हमारा राष्ट्र जव छोड़ेगा, तब उसमें शक्ति 
आयेगी ।” 
बहुमत नहीं, सर्वमत की माँग 
गांधी ने सोचा कि इस देश में जब तक लोकशक्ति जाग्रत नहीं होगी, 
और केवल बहुमत नहीं, सर्वमत की ओर लोग जव तक नहीं जायेगे, तब 
तक इस विचार का और इस देश के राष्ट्रीय आंदोलन का पुरा विकास 
नहीं होगा । 
ऐसा नहीं है कि मे विनोबा की वाते सुनकर सर्वोदय की लोकनीति में 
“बहुमत' और “सर्वमत' की वात गांधी के लिए लागू कर रहा हू! बात यह 


काफी डर जाता था।” लोकमान्य ने बहुमत के राज्य का प्रतिपादन इसीलिए 
किया कि पाछेमेट की नीति इससे आगे नहीं गयी थी । लेकिन गांधी के सारे 
विचार उनके अपने विचार थे। इसलिए बहुसंख्या का राज्य वे नहीं चाहते 
_ | | गांधी यह चाहते थे कि राज्य की व्यवस्था ऐसी हो, जिससे सर्व-सम्मति 
आ सके, सारे-के-सारे धम उसमें आये, अल्पसंख्यक. लोग भी उसमे आयें, 


. हरिजनों का, अस्पृष्यो का समावेश भी उसमे हो सके । अस्पृश्यता-निवारण 
र को भी उन्होंने अपनी राजनीति का ही एक अंग बना लिया कक 
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आर्थिक ऋन्ति : भदान-यज्ञ 


इस प्रकार धामिक पुनरुज्जीवन, समाज-सुधार और राजनेतिक आन्दो- 
लन, तीनों का त्रिवेणी-संगम गांधी की विभूति मं और गांधी के आन्दोलनों में 
हुआ। इस मुकाम पर हम लोगों को वे छोड़ गये। उसके वाद इस देश में 
भूदान-यज्ञ का आन्दोलन शुरू हुआ, जिसे हम आज विनोवा के व्यक्तित्व के 
रूप मं देखते हे । इसमें आध्यात्मिक, नैतिक और सांस्कृतिक सभी सिद्धान्तो 
को विनोवा आथिक क्रान्ति के लिए लागू कर रहे हें। गांधी ने जिन सिद्धान्तों 
को राजनेतिक क्षेत्र में लागू करने की चेष्टा की, जिनके लिए स्वदेशी और 
ग्रामोद्योगों का प्रतिपादन किया और अस्पृश्यता-निवारण जैसे मूल्यों के लिए 
हमे झाडू जसे प्रतीक दिये, उन सारे मूल्यों को एक बुनियाद देने के लिए 
और उन्ह आथिक क्रान्ति के साथ जोड़ने के लिए विनोबा ने एक नये आन्दोलन 
का उपक्रम इस देश में किया, जिसे हम “भूदान-यज्ञ-आन्दोलन' कहते हे । 
संस्कृतियों का एकीकरण 
विनोबा कहते हें कि उपासना-मन्दिर सवके लिए हों। एसा न हो कि 
हिन्दुमात्र के लिए हिन्दूमात्र का उपासना-मन्दिर है और मुसलमान मात्र के 
लिए मुसलमानों का। भगवान्‌ सवके हे, तो जितने उपासना-मन्दिर हे, वे 
सवके हों। तीर्थ-क्षेत्र भी जितने हें, वे सबके हों | याने सवंधमं-समन्वय, या 
सामंजस्य से भी हम अव ऊपर जाकर मानवमात्र के सारे धर्मों और संस्कृतियों 
के एकीकरण की ओर कदम वढा रहे हे । आज आथिक क्रान्ति की समस्या 
के समाधान के लिए जो प्रक्रिया हम अपना रहे हें, उस प्रक्रिया से ही उन्होंने 
इसका आरम्भ कर दिया हूँ । 
इस प्रकार हमन देखा कि हमारे राष्ट्रीय आन्दोलन का पहला पहलू था-- 
आधुनिक संस्कृति के स्वागत और सत्कारसहित राष्ट्रीय पुनरुज्जीवन। राजा 
राममोहन राय इसके प्रतीक थे। इस समय ब्राह्म-समाज और प्रार्थना-समाज 


की स्थापना हुई। उसके बाद एक तरह से राष्ट्रीय स्वाभिमान का युग आया। 
इस युग में वहुत लोग आये, लेकिन उसके प्रमुख प्रतीक के रूप मं स्वामी 


£ ' दयानन्द सरस्वती का, आयसमाज का, हम उल्लेख कर सकते हें। लेकिन 
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इस विरोध में से घड़ी का लोलक जव दूसरी ओर अर्थात्‌ राष्ट्रीय अहंता की 
ओर बहुत झुक गया, तो फिर सामंजस्य और विवेक के लिए किसी मध्यस्थ 
आन्दोलन की जरूरत हुई। यह थियासाफिकलू सोसाइटी के रूप मं आया । 
लेकिन 'थियासाफिकरू' शब्द ही एसा था, जिसे पढ़े-लिखे लोगों के सिवा कोई 
समझ नहीं सकता था। तव एक परम साधक ने, परमहंस रामकुष्ण देव ने, 
अपने जीवन में भिन्न-भिन्न धर्मों के अनुष्ठान से उनकी एकता सिद्ध की । उन्होंने 
यह जो एकता अपन जीवन में सिद्ध की, उसे राष्ट्रीय जीबन में सिद्ध करने का 
प्रयास गांधी ने किया, और उसके आधार पर साम्प्रदायिक एकता की, सवंधर्म- 
समन्वय को, नींव इस देश में डाली । आज उन्हीं सिंद्धान्तों को आथिक क्षेत्र 
में लागू करके विनोबा साम्प्रदायिक और घामिक सामंजस्य की बुनियाद डाल 
रहे हें। उनका कहना है कि आथिक क्षेत्र में भी वे ही आध्यात्मिक सिद्धान्त 
लागू किये जाने चाहिए, जिन सिद्धान्तो को गांधीजी ने हमारे देश में पहली 
वार राजनेतिक क्षेत्र मं लागू किया, क्योंकि उस समय की समस्या ही राजनैतिक 
समस्या थी । गांधी ने आथिक क्षेत्र में उपक्रम किया, लेकिन आशिक क्षेत्र में 
क्रान्ति के लिए उन्हं समय नहीं मिला । अपने जमाने की समस्या उन्होंने 
हल की और उनका अवतार-कार्य समाप्त हो गया। इसलिए वहां से यह्‌ धागा 
यहाँ आया । 


निःशस्त्र प्रतिकार की दीक्षा 


उधर राजनैतिक क्षेत्र में एक आन्दोलन चल रहा था, जिसे “संविधाना- 
त्मक आन्दोलन' कहते हे, दूसरा सशस्त्र आन्दोलन! चल रहा था। जनता 
इनमें किसी प्रकार सीधा सहयोग नहीं दे सकती थी । जनता का पुरुषार्थ 
जाग्रत नहीं हो सकता था। इसलिए लोकमान्य तिलक ने, उनके साथियों ने, 
श्री अरविंद, विपिनचंद्र पाळ और लाला लाजपतराय ने, मिलकर स्वदेशी, 
राष्ट्रीय शिक्षण और बहिष्कार के रूप में जनता को निःशस्त्र प्रतिकार 
की दीक्षा दी और यांधी ने उसे असहयोग, कानून भंग और सत्याग्रह के रूप में 
शुद्ध वेज्ञानिक स्वरूप दिया। सत्याग्रह सहयोगात्मक प्रतिकार है। इसलिए 


वह वूज्ञानिक और नेतिक. दो हों, है. ॥ दस से झा भसहयोग्रत्मक०आतिकार का 


Fs VS i ७७७७ साया 
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विकास करने के लिए हम आथिक क्षेत्र में कान्ति मे सहयोग की प्रक्रिया से कहाँ 
तक काम ले सकते हे, यह आकांक्षा हमारे देश मं पैदा हुई और वग-निराकरण 
की प्रक्रिया में सहयोगात्मक क्रान्ति कंसे हो सकती है, इसकी कोशिश शुरू हो 
गयी। जवाहरलालजी ने इसे सम्पत्तिमानों के सहयोग से क्रान्ति' कहा । 
एसी क्रान्ति दुनिया में कभी सुनी नहीं गयी थी । 


राजनीति ओर अर्थनीति में अहिंसा 

इस तरह इस देश में दो प्रकार के प्रयास हुए। एक तो सांस्कृतिक 
पुनर्जीवन और समन्वय के और दूसरे राजनैतिक और आथिक क्रांति के । 
इनमें सामंजस्य लाकर नेतिक मूल्यों का राजनैतिक क्षेत्र में गोखले ने प्रयोग 
किया था। उनके लिए कहा गया है कि 'य राजनीति में पहले सज्जन व्यक्ति 
हैं। क्‍यों ? इसीलिए कि ये राजनीति मं आध्यात्मिकता लाना चाहते 
हें गांधीजी ने इस प्रयत्न को आगे बढ़ाया और सामाजिक, राजनीतिक और 
आथिक जीवन में अहिसा का प्रवेश कराया। अब अध्यात्म को विज्ञान के साथ 
जोड़ने का प्रयत्न आज विनोवा का चल रहा है।* २०७ 


र विज्व्रतादिरगे.१०६०५५करा वून Maha Vidyalaya Collection. 
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भूदान-यज्ञ नख-दपण में :१६: 
सू मि-दान किसलिए है? 


भूमि-दान के तीन कारण हें: 

१. कुषि-प्रवान देश में समांज-परिवर्तंन का आरम्भ जमीन की व्यवस्था 
के परिवतंन से होता है। 

२. आज जमाने का जेसा रुख है, उससे यह साफ है कि दुनियाभर में 
आगे की अर्थ-रचना अन्न-प्रबान और कृपि-प्रधान होनेवाली है। 

३. जमीन केवळ अन्न-उत्पादन का साधन नहीं है, जमीन वसुंधरा 
भी है। सारी खदानें जमीन में हें, कच्चा माल और इंधन आदि चीजें भी 
जमीन से ही मिलती हं । 

इसलिए क्रान्ति का आरम्भ जमीन से होगा । पहली वात, देश कृपि- 
प्रघान है। दूसरी वात, जमाने का रुख कृषि-प्रधान अथं-रचना की ओर है। 
तीसरी बात, भूमि वसुंधरा है। इसलिए हमने भूमि से आरम्भ किया। 


क्या हम एक से मालकियत लेकर दूसरे को मालकियत देना चाहते हे ? 
बिलकुल नहीं । हम माळकियत की वुनियादों को और उत्पादक की 
भूमिका को वदल़ देना चाहते हे । 

_ इसके लिए पहला कदम यह है कि हम उत्पादन के साधन उत्पादक के 
कञ्जे में दे देना चाहते हें। जोतनवाळे के कब्जे में जमीन हो, गेर-जोतन- 
वाळे के कब्जे में जमीन न हो । उत्पादक की मालकियत की स्थापना हो, 
अनुत्पादक की मालकियत का निराकरण हो । और अन्त में मालकियत का 
ही निराकरण हो। उत्पादन के साधन पर मालकियत किसीकी न रहे । 
कक मालकियत की बुनियाद वदलने का अर्थ है--अनुत्पादक की मालकियत 

का निराकरण, जातक की, ड़ाहिकी जी: सफ़ता।/०उत्रादकरलकी/ भूमिका 
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चदलने का मतलव यह है कि उत्पादक भी अपने को उत्पादन के साधनों का 
मालिक नहीं मानेगा, उनका समाजीकरण होगा । आरम्भ होगा भूमिदान 
से और परिसमाप्ति होगी ग्रामदान और ग्रामीकरण से । 

सम्पत्ति-दान किसलिए ? - 

सम्पत्तिदान है--संग्रह के निराकरण के लिए, जीविका के शुद्धीकरण 
के लिए और अनुत्पादक व्यवसायों के निराकरण के लिए। 

१. संग्रह का विसर्जन, 

२. जीविका का शुद्धीकरण और 

३. अगुत्पादक व्यवसायों का निराकरण । 

संपत्तिदान केवल इसलिए नहीं है कि एक करोड़ में से आपने हमें पचास 
लाख दे दिये और हमने पचास लाख रख लिये। इसका मतलव सम्पत्ति-दान 
नहीं है। सम्पत्ति-दान मे आपका यह्‌ संकल्प है कि जो रोजगार मे कर रहा हुं 
उस रोजगार का समाज से निराकरण चाहता हूँ । इस रोजगार में यदि मुझे 
गळत काम करने पड़ते हे, तो उन्हें कम करता चछा जाऊंगा। जीविका का 
शुद्धीकरण और संग्रह का विसर्जन उसका अर्थ है। 'विनोवा को छठा हिस्सा 
भो देता चछा जाऊंगा और सम्पत्ति भी बढ़ाता चला जाऊंगा”, यह नहीं होगा। 
संग्रह का विसर्जन और अनुत्पादक व्यवसायों का निराकरण करना होगा । 


अनुत्पादक व्यवसाय कितने प्रकार के हे ? 
अ--( १ ) व्याज पर चलनेवाले, 


( २ ) किराये पर चळनेवाले, 
( ३ ) उेकेदारी-दलाली पर चलनेवाले, 


 आ-( १ ) मनुष्यों के गुनाहों पर चलनेवाले, 


( २ ) मनुष्यों की बीमारियों पर चलनेवाले और 

( ३ ) मनुष्यों के व्यसनों पर चलनेवाले । 
>. इन छह प्रकार के अनुत्पादक व्यवसायों का हम निराकरण करना चाहते 
हे || यह सम्पत्तिदान/हिं|? Domain, Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
प्म ५ 
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३१० सवादय-दशन 


श्रम-दान किसलिए है? 


ग ० 


मेने दो सिद्धान्त आपके सामन रखे हं । जो लोग श्रम नहीं करते, वे 
लोग श्रम की प्रतिष्ठा की स्थापना के लिए श्रम-दान करें। जो लोग श्रम करते 
हू, वे भी वाजार से श्रम को उडा लेन के लिए श्रमदान करं । श्रम विनिमय 
की वस्तु न रहे, श्रम विक्रय की वस्तु न रहे। इसलिए श्रमदान हो। जिनके 
पास संपत्ति नहीं है और भूमि नहीं है, वे भी दाता बनें। वे दीन न रहें । 
उनके पास भी देने के लिए है और सबसे बड़ी संपत्ति है, वह श्रम-संपत्ति है, 
जो उत्पादन का प्रधान साधन है। वह जिसके पास है, उसीका दान वह करे। 
इस तरह समाज में वे भी प्रतिष्ठित नागरिक हो जाते हें। 


सूमि-दान तलवार से क्यों नहीं ? 

तलवार से होगा तो तलवार को ही सत्ता होगी । 

भूदान कानून से क्यों नहीं ? 

हमं लोगों को शांतिपरायण तो वनाना है, लेकिन मुकदमेवाज नहीं बनाना 
है। सत्ताभिमुख लोग नहीं होंगे। मुकदमेबाजी नहीं होनी चाहिए। दोनों 
दो वाते हं। समाज में मुकदमेवाजी कम हो और शांति-परायणता नागरिकों 
में बढ़े। इसलिए हम जितने सुधार करना चाहते हे, वे कानून के विरोध में 
नहीं हें, लेकिन कानून-निरपेक्ष हें । तलवार का विरोध है, कानून का 
विरोध नहीं। , 

प्रक्रिया कौनसी हो ? 

क्रांति में भी, त्याग में भी, संपत्ति के विसजन में भी नागरिकों का पारस्प- 
रिक सहयोग, याने परस्पर समर्पण वांछनीय है। यह दान की प्रक्रिया कहलाती 
है। दान को प्रक्रिया एक दाता और दूसरा आदाता, यह हमारी भूमिका 
नहीं है। सभी दानी, सभी लेनेवाले । इसलिए दान किसी व्यक्ति को नहीं 
होता, दान विनोबा को होता है, जिसे हम समाज का प्रतिनिधि मान लेते हें। 


वितरण कसे करं ? | 
(वतरण कोईमक्तिनही करन के दिम शूमि'भूंभिहीनो की 
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हो जाती है। या तो वितरण भूमिहीनों के एकमत से हो या फिर चिट्ठी डाल- 
कर हो। वितरण एकमत से भूमिहीन करे । भूमिहीन एकमत से वितरण 
करते ह, तो भगवान्‌ उनके मूं ह॒ में बैठ जाता है। यदि वे एसा नहीं कर सकते, 
तो अव्यक्त भगवान्‌ ही उनका वितरण करे और जनता के दरवार में ही करे-- 
कोई पक्ष नहीं, कोई सरकार नहीं, विनोवा भी नहीं क्योंकि वह संपत्ति, 
वह मालकियत भगवान्‌ की हो जाती है। 

यह भूमि-वितरण की प्रक्रिया है।* ७ अक 


* विच्चाराशिविक हिं ९७८५७:७ मरत्रचन/$ Maha Vidyalaya Collection. 
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भू-वितरण ओर उसकी समस्या : १७: 


भू-वितरण मे आथिक कठिनाइयाँ हें। नियम है कि जो कठिनाइयों का 
सामना करेगा, उसकी वुद्धि और शक्ति बढ़गी । भूदान-यज्ञ जहाँ एक समस्या 
का हल करता है, वहाँ कई नयी समस्याएं खड़ी करता है। वह एसी समस्याएं 
खड़ी करता है, जिन समस्याओं से दाता की ताकत बढ़ती है, आदाता की 
ताकत बढ़ती है, कार्यकर्ता की ताकत बढ़ती है और गाँव की ताकत बढ़ती है। 
समस्याएं समाप्त हो जाने से हमारा जीवन समाप्त हो जायगा। 


जोतनेवालों को मालकियत 


माळकियत की भावना का जो प्रश्‍न है, वह मूलभूत प्रश्‍न है । उसमें 
एक बुनियादी वात यह है कि हम पहले मालकियत की बुनियाद को वदल देते 
हैं। भूमिदान-यज्ञ-आंदोलन में शुरू में हम पहला काम यह करते हें कि आज 
जो मालकियत की बुनियाद है, उसे हम वदलते हें। आज खरीदनेवाछों की 
मारकियत हो जाती है, छीननेवाळों की माळकियत हो जाती है। उसके 
बदरे हम जोतनेवालों की मालकियत कायम करते हें। यह पहला कदम है। 


उत्पादन को भूमिका में कन्ति 


भूदान उत्पादक की भूमिका ही वदळ देता है। आज उत्पादक अपना 
परिश्रम वेचता है। हम यह चाहते हे कि परिश्रम समाज में वेचने की चीज न 
रहे। हमारे कच्छ के एक मित्र ने कहा कि आज वे द्विधा में पड़ जाते हें। एक 
तरफ मजदूर है, दुसरी तरफ किसान है। किसानी करता है, तो मजदूरी में 
जो ज्यादा पसा मिलता है, वह चला जाता है। मजदुरी करता है, तो मजदूरी 
अपन हाथ की है नहीं। एक चीज अपने हाथ की नहीं है, जिससे ज्यादा दाम 
` मिलते हे । दुसरी चीज अपने हाथ की है, उससे ज्यादा दाम नहीं भिलते। 
आज ताँव प्रसजहूरी नकम कीःजो। परिस्थिति! है,'उंसीको हमप्ंदरूप्देना चाहते 


i 
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हें। वहाँ किसीको अपनी मेहनत वचन को जरूरत न हो। किसान में और 
मजदूर में सवसे पहले इस भावना का विकास होना चाहिए कि आज मुझे मेह- 
नत वेचनी पड़ती है, कल अपनी मेहनत का में मालिक वर्नूंगा। मुझ वह 
नीलाम में नहीं बेचनी पड़ेगी । यह परिस्थिति पैदा करने के लिए हम पहले 
उसे 'मालिक' वना देते हे । मालिक वनाने के वाद आज मजदूर और किसान, 
दोनों में जो संघपे है, वह समाप्त हो जाता है। मजदूर चाहता है अन्न सस्ता 
हो, किसान चाहता है अन्न महेगा हो । केवल अमीर-गरीव में ही लड़ाई 
नहीं. है । पूँजीवाद में गरीब-गरीब में भी संघपं रहता है । यह जो स्वार्थो 
का संघषे है, इसे समाप्त करने के लिए हम यह कदम उठाना चाहते हे कि, 
कम-से-कम देहातों में, हर रोजगारी अपने ओजारों का मालिक हो और हर 
जमीन जोतनेबाला अपनी जमीन का मालिक हो । 
दान होते ही भूमिहीनों का स्वत्व 
वितरण की वुनियादी चीज यह है कि जिस दिन जमीन दान में मिल 
गयी, उसी दिन वह भूमिहीनों की हो गयी । वह फिर न समिति की है, न 
` सरकार की है, न विनोबा की है, न उस गाँव की है । वह जमीन सवसे 
पहले भूमिहीनों की होती है। किसी एक भूमिहीन की नहीं, गाँव के सभी 
भूमिहीनों की हैं। जव गाँव के सव भूमिहीन मिलकर निर्णय करते हें कि 
किन भूमिहीनों को वह दी जाय, तो मालळकियत का वितरण भी हो जाता है 
और मालकियत की भावना का इसी प्रक्रिया से निराकरण भी शुरू हो जाता 
है। कारण, इसमें भूमिहीतों को अपना अधिकार छोड़ना पड़ता है। 


जनतात्मा का साक्षात्कार 


हमने यदि जनतात्मा और लोकात्मा का प्रत्यक्ष साक्षात्कार कहीं किया 
है, तो वह वितरण की प्रक्रिया मं ही किया है । वह गरीब आदमी, जिसके 
पास कुछ भी देने को नहीं है, सब कुछ लेन के लिए तयार है। 

मेरे एक मित्र ने कहा कि एसी हालत में वे एक-दूसरे का खून करने के 
लिए उतार हो! जाते्ह)१ दुसे ओ) सैर) हो।,खनसें व्हुमसत्रसे पहले 
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त्याग की भावना पैदा कर देना चाहते हें आज तक की क्रांतियों में क्या हुआ ? 
जिनके पास है, उनसे ले लो, और जिस तरीके से हो सके, उस तरीके से 
छे लो । याने आज तक गरीवों के दिल में सिफ लेने की भावना पैदा हुई थी । 
देने की भावना पैदा नहीं हुई थी । माळकियत के विसर्जन की भावना यदि 
अमीर के हृदय में पैदा करनी है, तो आगे चलकर मालकियत का विसर्जन 
मुझे भी करना है, यह भावना आज ही गरीव के दिल में पेदा करनी होगी । 
इसलिए वितरण की प्रक्रिया में हम अधिक-से-अधिक कोशिश यह करते हें 
कि चिट्ठी डालने का मौका न आये। वोट की चिट्ठी से लोकशाही पेदा 
नहीं होती । जनतात्मा का साक्षात्कार चिट्ठी से नहीं होता। वह लोगों की 
आत्म -विसजंन की प्रक्रिया से होता है। इसलिए कोशिश यह होनी चाहिए किः 
वितरण के समय जहाँ तक हो सके, अधिक-से-अधिक लोग अपने स्वामित्व काः 
विसर्जन कर । 


सरकारी जमीन का प्रश्‍न 


यह भी कहा गया था कि राज्य की जो जमीन है, वह वितरण के लिए 
समिति को सौंप दी जाय। समिति अपना ही वितरण नहीं कर पा रही है, 
और वोझ कहाँ से ले ले ? हम मिट्टी लादनेवाळे नहीं बनना चाहते हें । राज्य 
के पास जो जमीन है, वह दान में नहीं मिली है। वह्‌ जमीन राज्य ने कानून 
सेळेली है। उस जमीन में जिनकी जमीन शामिल हैं, उनकी नीयत अब तक 
उसके साथ चिपकी हुई है। ऐसी जमीन यदि हम बाँटेगे, तो सिर्फ बंटवारे 
का काम, सिफ मेहनत करने का काम, हमारे हाथ में आ जायगा । जो सद्‌- 
भावना हम पैदा करना चाहते हे, वह उसमे से पैदा नहीं होती । बाँटन में 
बहुत मेहनत करनी पड़ती है। इसलिए यह्‌ जिम्मेवारी हम नहीं ले सकते । 


पारस्परिक विइवास की प्रक्रिया 


एक मित्र ने कहा कि “जमीन के लिए तो आज मारपीट होती है, खून होते 
हे ' इम मानते हे कि एसा होता है, पर वह इसीलिए होता है कि बीच में 
कातून आ जाता है | आदमी और आदमी के बीच कानून तभी आता है, जब 


anya Maha Vidyaldya Collection. 
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आदमी आदमी का भरोसा नहीं कर सकता। अपने भाई पर मेरा भरोसा 
नहीं होता, तव हम दोनों बंटवारे का दस्तावेज बना लेते हे । पर वह दस्तावेज 
अपनी जगह रह जाता है और भाई के साथ मेरी मारपीट हो जाती है! 
भू-दान-यज्ञ की प्रक्रिया लोगों में परस्पर विशवास पैदा करने की प्रक्रिया है। 
न तो कानून इसका इलाज है और न पुलिस और फौज ही । एक नागरिक के 
मन में दूसरे नागरिक के लिए विश्वास पेदा करना ही सबसे बड़ी वात है और 
इसका आरम्भ हम जमीन से कर रहे हें । 

प्रश्‍न है कि जिन्होंने पहले किसी कारण से खेती छोड़ दी हो और अब वे 
फिर खेती पर लौटना चाहते हों, तो कया उन्हं हम खती न करने दें? आप 
उन्हें अवश्य जमीन दें, लेकिन यह वात भी आप भूमिहीनों से शुरू करें। 
आज जो जमीन जोत रहा है और मालिक नहीं है, वह उसका सबसे पहला 
अधिकारी है। इन भूमिहीनों को यदि यह बात समझायेग कि यह भी किसान 
बनना चाहता है, इसे भी शामिल कर लो, तो हमारा अनुभव यह है कि वे उसे 
भी अपने में शामिल कर लेंगे । एसा यदि उन्हींकी सम्मति से होगा, तो गाँव 
में सहयोग बढ़ेगा । 


सहयोगी खेती का प्रश्‍न 


एक मित्र ने यह सुझाया कि भूमि-वितरण के साथ सहयोगी खेती का भी 
आरम्भ होना चाहिए। उन्होंने रूस और चीन का उदाहरण भी वतलाया। 
रूस और चीन में सहयोगी खती सफल नहीं हो सकी, इसका मुख्य कारण 
यह था कि वह सहयोग स्वयंस्फूत नहीं था । सहयोग अपनी प्रेरणा से होना 
` चाहिए। सहयोगी खेती का मूल तत्त्व यह है कि वह स्वेच्छा से होनी चाहिए। 
| कानून से जो सहयोगी खेती होती है, उसका सहयोग केवळ कागज पर रह 
| जाता है। सहयोग के लिए सहयोग की भावना पदा होनी चाहिए । इसलिए 
| अब रूस के बाद जितने कम्युनिस्ट देश हे, उन सबने यह नियम बना लिया है 
| कि हमारे यहाँ वहीं सहयोगी खेती होगी, जहाँ स्वयंप्रेरणा है । जहाँ स्वयं- 
| प्रेरणा नहीं है, वहाँ सहयोगी खेती केवळ औपचारिक हो जाती है। रूस और 
| चीन की ऋत्ति पे बिह मील, सलते हैं)... Vidyalaya Collection. 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 
३१६ सर्वोदय-दशंन 


जोतनेवाले से भी दान 


जो लोग जमीन जोतते ह, उन लोगों में झगड़ा न हो । भूमिदान का 
मूल सिद्धान्त यह है कि जो जोतता है, उसीको जमीन मिले, और मालिक 
वह रहे। यहाँ से भूमिदान शुरू होता है। पर आगे चलकर हम कहते हें कि 
जो जोतता है, वह भी सारी जमीन न रखे, वह भी अधिक जमीन न रखे, 
वह भी आगे चलकर मालकियत का विसर्जन कर दे। इसलिए हम जोतनेवारे 
से भी दान लेते हें। सिर्फ गेर-जोतनवाले से ही दान रेते होते, तो वात अलग 
थो। हम जमीन जोतनेवाले से भी दान लेते हे । 


काम टालने को मनोवृत्ति 

एक आपत्ति यह उठायी गयी थी कि जो जमीन जोतते हें, उनमें भी 
काम न करने की वृत्ति है। 

एसा क्यों है? पूँजीवाद का आरंभ मुनाफ से होता है। पूंजीवाद का 
उत्कपं सट्टेवाजी में होता है और पूँजीवाद का परिपाक जूआखोरी में होता 
है। इसका मूल सूत्र यह है कि वगैर काम के दाम जो पाता है, वह सबसे 
होशियार समझा जाता है। तो जब तक समाज में यह परिस्थिति है, यह 
संदर्भ है, तव तक हर काम करनेवाले में काम टालने की मनोवृत्ति रहेगी । 
इसलिए हम श्रम न करनेवालों से श्रम करने को कहते हे । गाँव मे जमीन 
के वितरण के समय यदि प्रदेश के राजस्वमंत्री भूमिहीन को मिले खेत में जाकर 
पहली कुदाली चलाये और गाँव के प्रतिष्ठित लोग, जिन्होंने आज तक कभी 
कुदाली हाथ में नहीं ली है, भी एक जुलूस निकालकर उस गरीब आदमी के 
खंत में एक-एक कुदाली चला दें, तो आज श्रम के प्रति जो अरुचि है, वह 
अरुचि कम हो जायगी। उनका तो यह्‌ कमं सांकेतिक ही होगा, लेकिन उनके 
सांकेतिक कमं से श्रम के प्रति जो अरुचि है, वह अरुचि कम होती चली जायगी । 


नालायकों को जमीन क्यों? 
लोग कहते हें कि नालायक लोगों को जमीन क्यों देते हो? हम इन्हे 


| जमीन तो देते हें, लेकिन इनका हक मर्यादित कर देते हें । इसलिए इनकी 
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नालायकी की प्रक्रिया भी थोड़ी-वहुत मर्यादित हो जाती है। सोचने की 
वात है कि अव तक कौनसे लायकों के पास जमीन थी? उन लोगों ने तो 
जमीन जोती भी नहीं, वे तो सिफ बेचते ही रहे। जमीन के बेचनेवालों को 
हमने लायक कभी नहीं माना है। उन्होंने जो उत्पादन किया, वह सिफ मुनाफे 
के लिए किया। उन्हें क्या हम ज्यादा लायक मानेंगे ? जो जोतता है, उसमें 
आज लियाकत नहीं है, इसका मुख्य कारण यह है कि उसका रोजगार समाज में 
हमेशा अप्रतिष्ठित रहा। दूसरा कारण यह है कि और सब लोगों के सामने 
प्रतिकार के लिए एक-न-एक साधन था, किसान के जीवन में ही प्रतिकार का 
कोई सावन नहीं था। मजदूर हड़ताल कर सकता है, मुन्शी हड़ताल कर 
सकता है, वकील हड़ताल कर सकते हूँ, डॉक्टर हड़ताल कर सकते हूँ, पर 
क्या कभी गरीव किसान की हड़ताल हो सकती है? वह यदि हड़ताल करेगा, 
तो खुद मरेगा। इसलिए उसके जीवन के, उसकी क्रांति के नियम ही दुसरे की 
क्रांति से कुछ भिन्न हो जाते हें। आज जो किसान इस प्रकार से असहाय और 
हताश हो गया था, उसके जीवन में कांति करनी है। इसलिए भू-दान की प्रक्रिया 
का आरंभ जोतनवाले से होता है, लेकिन जोतनेवाले में भी मालकियत की 
भावना जड़ न पकड़े, इसलिए इसकी सावधानी हम रखते हें। जो काम-चोर 
है, काम टालनेवाला है, वह ज्यादा दिन तक अपने हाथ में खेती न रख सके, 
इसको भी सावधानी इसमें रखी गयी है । मनुष्य जितनी सावधानी रख 
सकता था, उतनी सावधानी इस योजना में है, किन्तु अन्ततः यह मनुष्य की 
ही योजना है, इसलिए प्रमाद-सुलभ भी है। और तभी तो पुरुषार्थ के लिए 
` अवसर है। 


वितरण को तीन मुख्य बातें 


वितरण में तीन वाते बड़े महत्त्व की हें: 

पहली वात : जिस जमीन का वितरण होता है, वह गाँव के भूमिहीनों 
की हो गयी है । 

दुसट ताम. वह अमीत जित «भूमिहीन जी|व्े/व्गफ्ी०है।० उन्हीं को 
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वितरण में निर्णय करना है। वह भी वहुमत से नहीं, एकमत से । इसमें 
हम बहुमत किसीका नहीं लेते । 

तीसरी बात : जहाँ निर्णायकों का बहुमत नहीं होता, वहाँ हम चिट्ठियाँ 
तो डालते हे, लेकिन चिद्ठियाँ डालना हमारा आपद्धमं है। हमारा मुख्य 
घर्म यह है कि सव-के-सव भूमिहीन इस प्रक्रिया में स्वामित्व-विसरजन का कदम 
भी उठाना शुरू कर दें ।* ००० 
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सबसे पहली वात यह है कि हमारे विचारों में संकीणंता न हो. हमारे 


व्यवहार में संकुचितता न हो। विचार के नाम पर कहीं हम लोग सम्प्रदाय 
में न इव जायें। 


विचार अपोरुषेय हे 


विचार का सवसे वड़ा लक्षण ही यह है कि उसमें निष्ठा होनी चाहिए, 
लेकिन हमारी अहंता उससे मिली हुई न हो। मेंने विचार को अपना लिया, 
इसलिए विचार कुछ हृद तक मेरा अवश्य है, लेकिन विचार विचार है, विचार 
न मेरा है, न तेरा है। किसी मनुष्य का नहीं है। विचार व्यापक होता है, 
जैसे आकाश व्यापक होता है। हम विचार को, सद्विचार को, अपौरुषेय ही 
मानते हैं । 

चित्रकला में मॉडल खींचने के लिए लड़के बैठते हृ । सामने बैठा हुआ 
लड़का एक आडी लकीर और कई खड़ी छकीरें खींचकर कहता है--“मॅने 
मेज का चित्र बनाया ।” दूसरा लड़का एक कोण खींचकर कहता है--“भेरा 
भी चित्र मेज का चित्र है।” सबके चित्र सही हे, लेकिन किसीका चित्र 
सम्पूर्ण नहीं है। इसीमें से हमारे दिल में नम्रता आ जाती है। 

बिचार सत्यनिष्ठ होना चाहिए, पक्षनिष्ठ नहीं । विचार की व्यापकता 
सत्यनिष्ठा पर होती है । सत्य का जितना दशन मनुष्य को होता है, उसे वह 
अपने जीवन में उतारने की कोशिश करता है। उससे उसकी भूमिका उन्नत 
होती चली जाती है। आचार की भूमिका जितनी उन्नत होती है, विचार का 

' दशन उतना ही व्यापक होता है। जो आदमी एक मेज पर खड़ा है, वह यह 

समा देख सर्कता हैं। ७6 परखड हो 'भार्थ)तो धीरा अश्रमदेख गे 1 भौनार 
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पर खड़ा हो जाय, तो पूरा अहमदाबाद देखेगा। गौरीशंकर शिखर पर खड़ा 
हो जाय, तो क्षितिजव्यापी दर्शन हो जाता है। 


भूदान की व्यापक भूमिका 


हमें यह बात ध्यान में रखनी चाहिए कि भू-दान का व्यासपीठ केवल एक 
सर्वपक्षीय मंच नहीं है, उसकी भूमिका अधिक व्यापक है। जो कम्युनिस्ट 
भाई यह मानते हें कि इस देश में अव तानाशाही नहीं चल सकती; चीन और 
रूस की क्रान्ति के वाद अब क्रान्ति की प्रक्रिया में परिवर्तन हो रहा है, और 
जिस देश में गांधी की प्रक्रिया से आजादी प्राप्त की गयी, उस देश में क्रांति की 
आथिक प्रक्रिया में भी गांधी की ही प्रक्रिया.से काम लेना होगा, उनका स्वागत 
है। क्रांति की प्रक्रिया में भी क्रांति करनी होगी, इस मुकाम पर आज सारी 
डुनिया पहुंची है । क्योंकि आज अमेरिका और रूस, दोनों ही सह-अवस्थान 
की वात कर रहे हे । जवाहरलाल नेहरू जसे राज्य-पुरुष का रुतवा संसार में 
बढ़ रहा है। निःञस्त्रीकरण के आयोजन हो रहे हें । हमारी धारणा है कि 
अंतर्राष्ट्रीय और जागतिक संदर्भ में, अंतर्गत मामलों के समाधान के लिए, 
गांधी की प्रक्रिया के सिवा दूसरी प्रक्रिया हो ही नहीं सकती । इसलिए जो- 
जो हमारे साथ क्रांति के विचारों को मानने के लिए तयार हें, उन सवका यहाँ 
स्वागत है । भूमिदान-यज्ञ-आन्दोलन कांग्रेस का भी है, प्रजा-समाजवादियों का 
भी है, कम्युनिस्टों का भी हैं, जो-जो उसे अपना मानेंगे, उन सबका है। इसकी 
भूमिका को हम अहंता से ऊपर उठा देना चाहते हें । जो-जो उसमें आकर 
काम करना चाहें, उन सबके साथ सहयोग हे । “समत्वं योग उच्यते, “योगः 
कर्मसु कौशलम्‌ । अमीरी और गरीवी के निराकरण के विषय में सवकी 
समान आकांक्षा है। उस समानता का हम संग्रह करेंगे और एसी कुशलता 
की चेष्टा करेंगे कि हमारी निष्ठा में वाधा न आये और हमारा साधन शुद्ध रहे। 


. क्ति में खतरा होता है, इसलिए कुशळता की भी आवश्यकता होती है। 


लोकशाही को जड़े दृढ़ करना आवश्यक 
ज्य रक र र सुगु परांजपे पसन, जमाने (हो, एक, महान, वुद्िवादी नेता हे । 
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लोकमान्य तिलक के वारे मे गोखले की जीवनी लिखते हुए उन्होंने लोकमान्य 
तिलक पर एकांगिता का आरोप करते हुए लिखा कि कितने ही मामलों में . 
मतभद हो सकता है, लेकिन मतों की समानता भी कुछ मामलों में हो. 
सकती है, यह वात लोकमान्य ने नहीं सीखी । हमको इस देश में लोकशाही 
की नींव मजबूत करनी है, लोकशाही की बुनियादें पक्की और व्यापक 
वनानी हें। इसलिए इस देश में विचार का स्वातंत्र्य होगा और आचार में भी 
जब तक वह दूसरे के विचार-आचार में बाधक नहीं होता, तव तक स्वतंत्रता 
होगी । इस ओर हम जनता को ले जाना चाहते हे । जिन-जिनको लोकशाही 
की वुनियादें व्यापक और पुख्ता बनानी हं, उनमें एक समानता है कि हमें 
संनिकता की ओर से नागरिकता की ओर कदम बढ़ाना है। हमे सिपाहियत 
और शराफत को मिला देना है। : 


लोकशाही की गुणात्मक आधार-शिलाएँ 


अस्पृश्यता का कानून वना हुआ है। शराबबन्दी का कातून हो गया। 

कोई भी सरकार इससे अधिक कुछ नहीं कर सकती। पर समस्या यही है कि 
कानून का अमळ नहीं होता है। कुछ बुद्धिमान्‌ लोग तो यह तक कहते हें कि 
कानून ही लौटा लो। मानो कोईँगलत काम कर लिया हो। पहले कानून 
की माँग हुई, तब कानून बना। पर अब कहते हे कि सारे देश में चोरी से 
शराब बन रही है। अस्पृश्यता-निवारण का कानून बन गया है, लेकिन अस्पूरयों 
में हिम्मत नहीं है, सवणो में उदारता नहीं है। पर सोचने की बात है कि 
यह भावंरूप मूल्य भला कौन-सा कानून पेदा कर सकेगा? वह कौन-सा 
कानून है, जो लोकशाही की ये गुणात्मक आधार-शिलाएं पेदा कर सकेगा ? 

कानून का अधिष्ठान हमेशा कानून से बाहर का होता है। हम यह चाहते हे 
कि इस देश में जो भी लोग लोकशाही के पक्षपाती हे, फिर वे किसी भी पार्टी 
के क्यों न हों, उन सबको मिलकर इस लोकशाही का संरक्षण करना चाहिए। 
हम २००० वर्षों के बाद बड़ी मुश्किल से एक तपस्वी की पुण्याई और भगवान्‌ 
की कृपा से इस देश में इस लोकशाही की स्थापना कर सके ह.। आज सत्ता 


जिनके हाथ में है, वे सत्ता का प्रयोग कम-से-कम करना चाहते हे। उन्हें दंड 
२१ °" Public Domain. Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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का प्रयोग करने का शौक नहीं है। फिर भी बाहर निःशस्त्रीकरण की वात 
हो और इस देश में कभी लाठी चलानी पड़, कभी गोली चलानी पड़े, क्या 
इसकी जिम्मेवारी आप पर और मुझ पर कुछ नहीं आती ? इसके लिए 
नागरिकों में एक अहिसक भूमिका का निर्माण करना क्या आपका और 
मेरा कतंव्य नहीं है? यह एक जिम्मेवारी का काम इमें अपने सामने 
रखना चाहिए । 


साधन-शुद्धि का आग्रह 


मुरारजी भाई ने कहा है कि हम सिद्धिपूजक न बनें, सफलता के कायल 
न वनें। हम सफलता की तैयारी करें, पर असफलता के लिए हमेशा तयार 
रहें। इसका मतलव यह नहीं है कि हम संयोजन ही असफलता का करेगे। 
संयोजन सफलता का करगे, छेकिन सफलता के लिए अपने साधनों की बलि 
नहीं देंग। हम जो संयोजन करंग, वह सफलता के लिए करेंगे, पर असफलता 
के लिए तयार रहेग। 
हमारा आग्रह साधन-शुद्धि हो, सफलता का न हो। सावधानी की यह चेतावनी 
हमं नम्रतापूर्वंक स्वीकार करनी चाहिए । विचार हमारा व्यापक हो, भूमिका 
हमारी संग्राहक हो, अनाग्रह की हो, वृत्ति में अहंता न हो, लेकिन साधनों में 
शुद्धि का आग्रह हो। कारण, इस देश में जिस लोकराज्य की स्थापना हुई है, 
उस लोकराज्य को हम छोक-स्वामित्व में परिणत करना है। लोगों में जितनी - 
स्वयंप्रेरणा और स्वयंकतूंत्व हम वढा सकेगे, उतना ही लोकराज्य लोक- 
स्वामित्व में परिणत करने की दिशा में हमारा आगे कदम बढ़ता चला जायगा । 


हृदय-परिवतंन को कान्ति 


हम सबको सबसे पहले अपनी तरफ देखना है। एक बार गांधी सेवा-संघ 


` की सभा म॑ हम सव लोग बंठ हुए थे। हम सवन गांधी से पूछा कि “समाज- 
वादी, साम्यवादी और आपमें क्या फक है?” उन्होंने उत्तर दिया कि इनका 


सबसे ज्यादा जोर वस्तु-परिवतंन पर है, मेरा सबसे ज्यादा जोर व्यवित 


> 060-0.11 Public Domain. Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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परिवर्तन पर। इसलिए मेरी क्रान्ति व्यक्तिगत आचरण का भी विषय है। 
हृदय-परिवर्तन का प्रारम्भ अपने से होता है। हम सबको दूसरे के हृदय- 
परिवर्तन की चिन्ता है, पर हमारे अपने हृदय का कहीं पता ही नहीं है! या 
तो हमने समझ छिया है कि हमारा हृदय पहले ही शुद्ध होकर गंगाजल वन गया 
है। अतः हम सव पहले अपने से पूछे कि स्वामित्व और सम्पत्ति की भावना 
का निराकरण हमारे हृदय से कहाँ तक हुआ है। यह गांधी. की प्रक्रिया की 
- विशपता है । 


गांधी को प्रक्रिया 


एक बार मुझ पर राजद्रोह का मुकदमा चला। मजिस्ट्रेट मुझे जानता था, 
इसलिए कहने लगा कि “जेल तो तू चला जाता है, मुझे मालूम है। इसलिए 
मेने यह तय किया है कि तुझे जुर्माना ही करूँगा, जेल नहीं भेजूँगा।” यह 
सुनकर दिल में धक्का तो जरूर लगा। में कुछ घबराया भी। पर डरकर 
तो काम चल नहीं सकता था। मेंने कहा--'कीजिय जुर्माना! धमकाते . 
क्यों हे ?” 
मेरी कलाई पर एक सोने की घड़ी थी। उस पर उसकी दृष्टि पड़ी। 
मेन सोचा, यह इस घड़ी की कीमत का तो कम-से-कम जुर्माना करेगा ही। 
यह वात मुझसे केसे सही जा सकती थी? मेंने चुपके से एक वकील मित्र के 
हाथों घड़ी घर भिजवा दी । पता नहीं केसे उस बूढ़े ( बापू ) को इस बात का 
पता चल गया। वह जो नित्य जाग्रत था। मुझे बुलाकर उसने कहा कि 
“तुने चोरी की है।” 
मेने कहा, “बापू, इसमें चोरी कसी? मेरी घड़ी थी, मेंने घर भेज दी ।” 
वोला-- तेरी थी, तो कलाई पर ही क्यों नहीं रखी ? घर क्‍यों भेज 
दी ? इसीलिए न कि तुझे पता चल गया था कि वह तेरी रहनेवाली नहीं है?" 
वापु की यह बात तो एसी थी कि दिल में गड़ गयी । मेंने पूछा, “अब 
क्या करना होगा ?” रे 
बोला--- तुझे खुद जाकर वह जुर्माना दे आना है। पहले सरकार तुझसे 
वसूल करती, अब उल्टा होगा, | तुझ स्वयं जाकर अदा करना होगा ॥” 


CC-0.In Public Domain. Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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ऐसी उल्टी बात बापु हमेशा करते थे। हमने कहा, “सरकार को तो 
मजा ही है, हम जुर्माना देते चले जायंगे, वह जुर्माना करती चली जायगी ।” 

हम अहिसा की प्रक्रिया को नहीं समझते । हमने यह नहीं समझा था कि 
उस व्यक्ति के शब्दों मं कितनी शक्ति है। जुर्माना हमने दे दिया। एक व्यक्ति 
को दस वार जुर्माना हुआ। सरकार समझ गयी कि “जैसे जेल से ये लोग 
नहीं घवराते थे, एसे ही जुर्माने से भी ये लोग नहीं घवराते हें ।” 

हमें सोचना है कि क्या वह भावना अव तक हमारी वनी हुई है? क्या 
हमने अपने हृदय से संपत्ति और स्वामित्व का निराकरण कर दिया है? 
बिहार में मुझसे विद्यार्थियों ने पूछा कि “दौलत तो बाप की है, मालकियत 
उनके पास है। एसी. स्थिति में हम क्या करें ?” मेन कहा कि “तुम पहले 
पिताजी से कहो कि हमारे लिए कुछ मत रखिये। सारी संपत्ति दे दीजिये। 
पिताजी यदि न मान, तो कह दीजिये कि आज से मेन आपकी संपत्ति पर से 
अपना अधिकार छोड़ दिया है।” 


जीवन सें क्रान्ति कंसे हो ? 


व्यक्तिगत जीवन में क्रांति कैसे हो सकती है? साबित आदमी होगा, 
तो सावित दुनिया वनगी । अहिसक प्रक्रिया में क्रांति का साध्य भी मनुष्य 
है और क्रांति का कप भी मनुष्य है। सावित दुनिया यदि बनानी है, तो 
सावित आदमियों की जरूरत होगी और सावित इन्सानियत का आरंभ 
अपन से होगा। हरएक की जैसी दृष्टि होती है, वेसा ही दुनिया का नकशा 
वह वना जेता है। हमारा व्यक्तित्व जैसा होगा, वेसा ही दुनिया का नकशा 
ह । इसे 'चारित्र्य कहते हे । इस चारित्र्य की मर्यादाएँ हम लोगों 
-न॑ देखीं । 
हमारे बचपन में मास्टर साहब लड़कों को एक खेल खिलाते थे। दुनिया 
का एक नकशा काडं-वोडं के टुकड़ों का बनाया हुआ था । मास्टर साहव खुद 
टुकड़ों को इकट्ठा करके नकशा जमा देते थे और फिर कहते थे--“लड़को, देख 


छो; याद रखो, बाद में तुम्हें अपनी स्मृति से इसे जमाना होगा।” लड़के उसे 


वृहस्पति 
_ CC-0.In Public Domain. Panini Kanya Maha Vidyalaya हद lection. 


` देख लेते थे, लेकिन सब ठहरे एक-से-एक वृहस्पति । इसलिए वह याद तो रहता 
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नहीं था। तो कभी आस्ट्रेलिया को उठाकर अफ्रिका के नीचे रख देते थे, 
कामरचाटका को उठाकर मेडागास्कर की जगह रख देते थे इस तरह की गल- 
तियाँ किया करते थे। एक वड़ा चतुर लड़का था। उसे गांधी या विनोबा कह 
लीजिये। उसने गत्ते का एक टुकड़ा उलटकर देखा, तो मनुष्य की आकृति का 
एक अवयव उस पर वना हुआ था। वह ताइ गया कि एक तरफ मनुष्य की 
आकृति और दूसरी तरफ दुनिया का नकशा वना हुआ है। उसने सारे 
टुकड़े उलट दिये, मनुष्य को जमाना शुरू' कर दिया, मनुष्य जम गया, 
दुनिया जम गयी। यही हमारी क्रांति की प्रक्रिया है।* ७७७ 


अनिर विर” १८१४० ५र्ष की "उपसहेरि सकी रचन ११2 ००।००।० 
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समोंदय के सांस्कृतिक आधार ( १) : १६ : 


सर्वोदय का आधार और सर्वोदय का स्वरूप सांस्कृतिक है। हमारी 
समस्या सांस्कृतिक समस्या है। इसमें नेतिकता का भी समावेश है। असल 
में आज हमारे सामने जो समस्या है, वह मूल्यों की समस्या उतनी नहीं है, 
जितनी कि साधन की समस्या है। क्रांति की समस्या वस्तुतः साधन की 
समस्या है। हम क्या चाहते हे, केसी दुनिया चाहते हें, इसके वारे में बहुत 
ज्यादा मतभेद नहीं है। जितने भी मतभेद हे, वे केवल ऊपर-ऊपर के हें। 
जिस दिन हम नेतिक और मानवीय मूल्यों के आधार पर समाज की रचना 
करने गंगे, उस दिन हमें पता चलेगा कि हमारे सारे मतभेद विलीन हो 
जाते हे। असल में जो मतभेद हे, वे साधनों के मतभेद हें। 


सूखस्य नास्ति ओषधम्‌ ! 


संस्कृत का सुभाषित कहता है कि “मूखंस्य नास्ति औषधम्‌' 'मूखं के लिए 
कोई दवा नहीं है। यहाँ पर आकर मनुष्य कुंठित हो गया है। जिसने यह 
कह दिया कि मूर्ख के लिए दवा नहीं है, उसने यह भी मान लिया कि वुद्धि की 
सत्ता सामाजिक सत्ता नहीं है। मूखंता को जिसने असाध्य मान लिया, उसने 
यह मान लिया कि 'मत-परिवतंन' से, समझाने-बुझाने से, विचार के प्रयोग से, 
क्रान्ति नहीं हो सकती । क्रान्ति यदि होगी, तो चमत्कार के प्रयोग से ही होगी । 
' में भी एक हृदयवान्‌ व्यक्ति हूँ और भगवान्‌ ने मुझे पर्याप्त भावना-सम्पन्न हदय 
दिया है । जव मे कोई पराक्रम की, पुरुपा्थं की, अतुलित उदात्त कतृ त्व 
की आख्यायिका सुनता हूं, तो मेरा हृदय भी उमड़ पड़ता है, लेकिन इससे 
डु मुझमें क्रिया-्रवृत्ति जाग्रत नहीं होती । उसके जाग्रत न होने का मुख्य कारण 
यह है कि भूदान-यज्ञ-आन्दोलन की ओर उसकी चमत्कार की सम्भावनाओं 


= कीदृष्टिसे मेने नहीं देखा है। मेने यह माना और समझा है कि आज के संसार, 
. माज और जीवन की जो समस्या है, उसके लिए भूदान-यज्ञ की प्रक्रिया के 
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के सास्कुतक आधार ३२७ 


सिवा दूसरी कोई प्रक्रिया है ही नहीं। में इस परिणाम पर पहुँचा हूँ। यदि 
आप भी पहुँच जायें, तो शायद आप भी चमत्कार करने लगेंगे और दूसरों के 
चमत्कार से प्रेरणा लेने की आपको जरूरत नहीं होगी। लेकिन आपकी बुद्धि 
में यह चीज आ जानी चाहिए और आपको यह मान लेना चाहिए कि मूखंता 
के लिए दुनिया में औषधि है। उसका निराकरण मन्त्रप्रयोग से नहीं होता, 
दवा-दारू से नहीं होता, दण्ड-प्रयोग से नहीं होता। फिर भी उसका निराकरण 
होता है और मनुष्य उसका निराकरण कर सकता है। दुष्टता का और मूर्खता 
का निराकरण सम्भव है और उसका निराकरण करने की प्रक्रिया सानवीय 
प्रक्रिया है। मानवीय प्रक्रिया से मेरा मतलव वौद्धिक प्रक्रिया या बुद्धि की 
प्रक्रिया है। 

पढ़े-लिखे लोग एक दलील अवश्य.पेश करते हे कि बुद्धि के प्रयोग से 
काम नहीं होता। वे कहते हें कि समाज का परिवतंन वुद्धि के प्रयोग से नहीं 
होता। जो यह कहता है, वह सांस्कृतिक प्रक्रिया को स्वीकार ही नहीं करता। 
सांस्कृतिक मूल्यों की स्थापना के साधन भी सांस्कृतिक होने चाहिए-यह 
उसने नहीं माना है। दुनियाभर के क्रान्तिकारियों ने यदि सबसे पहले कोई बात 
मानी है, तो वह यही कि क्रान्ति का साधन क्रान्ति के मूल्यों के अनुरूप होना 
चाहिए। सबसे पहले यह वात माक्स ने कही, इसलिए उसे 'विज्ञानिक क्रान्ति- 
कारी' कहते हें। क्रान्ति की कला, कान्ति के विज्ञान और क्रान्ति के शास्त्र का 
आद्यप्रवतंक मावर्स है। इसीलिए आज दुनिया में उसकी सत्ता है। माक्स का 
युग समाप्त नहीं हुआ है। माक्संवादियों का युग समाप्त हो गया है। लेकिन 
मार्क्स की सत्ता दुनिया में इस दृष्टि से बढ़ रही है कि उसने यह कहा कि 
सम्पूर्ण क्रान्ति-विज्ञान में साधन का विचार करना होता है। और साधन ऐसे 
होने चाहिए, जो कन्ति के साक्षात्‌ हेतु हों याने जिनमें से क्रान्ति अपने-आप 
परिणत हो जाती है। हमारी समस्या यदि सांस्कृतिक है, तो उसका समाधान 
भी सांस्कृतिक साधनों से होना चाहिए। | 


विज्ञान और राजनीति 
आङे मुए मे वुडि/की) राआ बै ०ातणावके०राज्य का 
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बर्णन करते हुए पुराणकार लिखता है कि सभी देवता रावण के पलंग के 
पायो के नीचे दवे रहते थे। आज दुनियाभर के वैज्ञानिक, राजनीतिक सत्ता- 
घीशों के पछंग के पायों के नीचे दवे रहते हें। आईन्स्टीन हिटलर के जमंनी 
मं नहीं रह सका। यह सिद्धान्त कि मनुष्य में आनुवंशिक संस्कार जन्म के 
साथ आते हे, रूस में नहीं सिखाया जा सकता। रूस का कोई वैज्ञानिक उसका 
प्रतिपादन नहीं कर सकता। जितने भी वैज्ञानिक हें, वे सत्ताधारियों के पलंग 
के पायों के नीचे दबे हुए हें | 'बलं बा विज्ञानात्‌ भूयः******” 'वल 
विज्ञान से प्रभावशाली है। आज एक वलवान्‌ हजारों वैज्ञानिकों को कंपा 
रहा है। यह आज की दुनिया की परिस्थिति है। इसमें से कौन-सा विज्ञान 
रास्ता निकाल सकता है? आज तो विज्ञान अशोकवनवासिनी सीता की 
तरह रावण की कंद में है। उसे वहाँ से उन्मुक्त कराने की आवश्यकता 
है और एसी शक्ति किसी हथियार में नहीं है। 
पढ़े-लिखे लोग बड़ें तकंशील होते हे। माक्स ने लिखा है कि आलोचना 
का शस्त्र और शस्त्र की दलील ये दोनों जब एक-दूसरे के मुकावले मं खड़े हो 
जाते हुँ, तो यह तकं का शस्त्र है तो बहुत बड़ा हथियार, लेकिन तलवार की 
युक्ति के सामन वह कुंठित हो जाता है। तलवार की दलील के सामने 
बुद्धि की तीक्ष्णता काम नहीं देती । 
हमारे देश का बुद्धिवादी कहता है कि आखिर सीता को बचाने के लिए 
राम को भी तो वाण ही चलाना पड़ा। मे उससे कहता हूँ कि बाण तो चलाना 
पड़ा, लेकिन मुझे कुछ ऐसा भ्रम होता है कि राम में आपसे अक्ल कुछ कम 
रही होगी। तभी तो बह रावण का मुकाबला करने के लिए एक ही मुंह 


लेकर आया। दशमुख का सामना करने के लिए कम-से-कम बीस मुख तो 
लेकर आता। 


| दो-मुंही राजनीति 
कर विभीषण राम से कहने लगा कि रावण के पास तो रथ है और आपके पास 
के सथ ही नहीं है। राम कहता है कि 'जहि जय होय सो स्यंदन झाना।' 


_ पैरा जो रथ है, वह अलग 
DUT लग तरह का है। रावण के बीस बाण और 
ह 5 coon Public छा वरह का हरा Maha बोस बाण और राम kl 
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एक ही बाण। इस एक वाण का प्रभाव क्यों हो सका। उसका सांस्कृतिक 
मूल्य था---हिः शरं नाभिसंघत्ते रामो हिर्नाभिभाषते।' इसके दो जवाने नहीं हें, 
यह दो-मुंहा नहीं है। राजनीति तो हमेशा वो-मुंही होती है । जिसके एक मुंह 
है, उसके लिए कहा जाता है कि वह राजनीति ही नहीं जानता। बंगाल मे 
बंकिम चटर्जी ने एक गर्दभ स्तोत्र लिखा है, जिसमें ऐतिहासिक मूर्खो की सूची ' 
दी है। उस सूची में राजा दशरश का भी नाम है। उसने एक दफा धोखे 
में केकेयी को दो वरदान दे दिये। वह अपने वरदान बदल नहीं सका। एसा 
बेवकूफ है राजा दशरथ! बंकिम वावू ने 'लोकरहस्य' में गधों में उनका नाम 
गिनाया है। दूसरे एक प्रसिद्ध नेता ने भी गधों की एक सूची तयार की है। 
उसमें हरिश्चन्द्र, दशरथ, राम आदि के नाम एक के वाद एक आये हें। अन्तिम 
नाम गांधी का है। एसा उन्होंने क्यों कहा? “द्विः शरं चाभिसंधत्त' इसके 
दो मुंह नहीं हे, इसलिए इसके एक बाण में शक्ति है। 


शेतान से भी दो कदम आगे 

एक दफा बनंड शा ने आईन्स्टीन के स्वागत में भाषण करते हुए कहा, 
“धर्म हमेशा सत्य बोलता है, विज्ञान हमेशा असत्य बोलता है।” 

पुछा--“शा, आपका मतलव क्या है?” र 

बोला--- पुरोहित एक ही झूठ बराबर लगातार बोलते रहते हें, इसलिए 
धर्म सही हे 

“और विज्ञान झूठ क्यों है?” 

“जितने नये आविष्कार होते हैं, उतनी ही तुम अपनी बात बदलते हो ।' 
और इससे आगे राजनीति है। राजनीति क्यों है? वह कहता है कि राजनीति 
का कोई ठिकाना ही नहीं। क्यों? सुबह और शाम में वह बदलती रहती 
है। उसका जो सत्य रहता है, वह सुबह के अखबार में अलग होता है, शाम के 
अखबार में अळग होता है। इसलिए पुराने जमाने में डीन स्विफ्ट, गुलिवर्स 
ट्रेवेल्स के लेखक, ने एक निबन्ध लिखा था “राजनेतिक झूठ की कला', जिसमें 
डसने कहा कि झूठ बोलना शतान का गुण बतलाया गया है, लेकिन 

राजनीति वे उम्र ताला कोश कात पे हहत, तादा! रावण 
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के मुकाबले रामचन्द्र के युद्ध की चर्चा जब आप करते हे, तो मेरी प्रार्थना है कि 
उसमें भी आपकी दृष्टि वैज्ञानिक होनी चाहिए, बुद्धियुक्त होनी चाहिए। 
“हि: शरं नाभिसंधत्त रामो।' बहुत से हथियार या शस्त्र-सम्भार राम की 
ऋन्ति के साधन. नहीं थे। रावण का प्रतिकार करने के लिए राम को जो 
साबन अपनाने पड़, उन साथनों में सांस्कृतिक मूल्य सबसे वड़े साधन थे। 
आज यदि विज्ञान को सत्ता की गुलामी से मुक्‍त कराना है, तो मानवीय संस्कृति 
को एक क्रान्तिकारक मूल्य बनाना होगा। 


विभूति-योग 

प्रश्‍न है कि मानवीय संस्कृति क्रान्तिकारक मूल्य केसे बने? यह युग 
मानवीय विभूति का युग है। विभूति-योग पृथक्‌ वस्तु है, स्थूल देह-पूजा 
पृथक्‌। प्रकृति-पूजा पृथक्‌ वस्तु है, विज्ञान पृथक्‌। प्रकृति-पूजको का विश्वास 
जादू और चमत्कार में भी था। उसके बाद वैज्ञानिक आये, जिन्होंने कहा 
कि गंगा पानी के सिवा कुछ नहीं है, हिमालय बर्फ के सिवा कुछ नहीं है। 

वैज्ञानिको ने यह भी कहा कि मनुष्य शरीर के सिवा कुछ नहीं है। इन दोनों 
का जिसमें समन्वय है और इन दोनों के अतिरिक्त जिसमें एक मानवीय तत्त्व. 
भी है, उसे हम “बिभूति-योग' कहते हे । - 
दो दशन हें । एक बकासुर का दर्शन है। इसरा अकालग्रस्त पुरुष का 
दर्शन है। एक भूख का दर्शन कहलाता है, दुसरा पेटू का। इनका नाम लोगों 
ने भौतिकवादी दर्शन रख दिया है। मेंने ऐसे कोई भेद नहीं किये हैं, लेकिन 
य दो देन प्रकृति की ओर देखने की हमारी भूमिका को बदल देते हे। भूखा 
कहता है कि यह महिरज आटा वन जाय, तो अच्छा हो। पेटू कहता है कि यह 
छड्डू या हलुआ वन जाय तो अच्छा हो । हम कहते हे कि प्रकृति हमारी माता 

है, भगवान्‌ की विभूति है। | 

मनुष्य की ओर देखने के भी दो तरीके हृं। एक तरीके का, व्यक्ति-पूजा 
का निषेव आजकल रूस में हो रहा है। प्रभुत्व की पूजा का आज निषव हो 
. रहा है। मनुष्य की ओर एक व्यक्ति के नाते देखना एक अलग चीज है, मनुष्य 
की बोर एक विभूति के नाते देखना एक बिलकुल दुसरी । हम लौकिक और 
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पारलौकिक, दोनों मूल्यों का निराकरण करना चाहते हें। हम पारमार्थिक या 
आध्यात्मिक मूल्यों की स्थापना करना चाहते हे । अध्यात्म पारलौकिक कभी 
नहीं होता । अध्यात्म यहीं होता है, इस देह मं होता है, इस जीवन में होता 
है। मोक्ष यहीं, इसी दुनिया में, इसी शरीर में मिलता है या फिर बिलकुल 
नहीं मिलता। इन पारमाथिक मूल्यों की हमें स्थापना करनी है। इसलिए 
हम मनुष्य की देह की पूजा नहीं करा रहे हें। व्यक्ति-पूजा का तत्त्वज्ञान 
बिलकुल दूसरी चीज है । मानवीय विभूति की महिमा स्थापित हो, यह 
सांस्कृतिक मूल्य है। प्रकृति भोग्य वस्तुओं का भंडार मानी जाय और हमारी 
भोग-दासी बनायी जाय, यहाँ तक विज्ञान पहुँचा है। प्रकृति एक एसी सत्ता 
है, जिससे मनुष्य को डरना चाहिए, यह प्रकृति-पूजा है। हम कहते हें कि 
प्रकृति भगवान्‌ की विभूति है। विज्ञान की ओर देखने का यह सांस्कृतिक 
दृष्टिकोण है । मे कह चुका हूँ कि विज्ञान को सत्ता के पलंग के पायों के नीचे 
से उबारना है। 


` विज्ञान को भूमिका क्या हो ? 


विज्ञान आज विश्व के भोगवादियों का दलाल बन रहा है । भोगनिप्ठों 
और सत्तातिष्ठों के लिए विज्ञान आज एजंट या दलाल का काम कर रहा है। 
यह विज्ञान की भूमिका नहीं है। विज्ञान की भूमिका है--सृष्टि और सृष्टि 
के नियमों का आविष्कार। यह आविष्कार सृष्टि को हमारे जीवन की एक 
विभूति बनाने के लिए हो। सृष्टि आज काव्य में हमारे जीवन की विभूति है। 
काव्य एक ओर जाय और विज्ञान दूसरी ओर, यह्‌ नहीं होना चाहिए। विज्ञान 
के लिए सांस्कृतिक दृष्टि से ही इन दोनों प्रवाहों का एकीकरण हो सकता है। 
अब वह युग आ रहा है कि जब हमें मानवीय विभूति की ओर जाना होगा। 
मानवीय विभूति की पूजा होगी । राजा और अधिनायक, दोनों का युग समाप्त 
हो गया। अब साधारण नागरिक का युग आया है । लोगों ने आज तक यह 
माना कि समाज का परिवतंन और इतिहास का निर्माण वीर और संत करते 
हे । पर माक्स की प्रतिज्ञा है कि अब तो साधारण जतता की यह भूमिका होगो 
कि वहु इतिहास का निर्माण करे- साधारण जनता का पुरुषार्थ, नागरिक का 
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पुरुयारयं । इसका तत्वज्ञान, इसका दर्शन होगा--मानवीय विभूति का दहन । 
जब तक मनुष्य ही विभूति नहीं बनता, तब तक वह दर्शन नहीं होता । 


माक्स के दो सिद्धान्त 

माकसं ने दो सिद्धान्त वताये। एक तो यह कि सृष्टि के नियमो के अनुसार 
और ऐतिहासिक घटनाक्रम के अनुसार अव यह अनिवायं है कि पूँजीवाद का 
नाश होगा और उसकी जगह समाजवाद आथेगा। उससे पूछा गया कि “सृष्टि 
के नियमों के अनुसार यदि ऐसा होने ही वाला है, तो इसमें हमारे पुरुषार्थं के 
लिए कया कोई अवसर है?” उसने कहा, “हाँ, है।” “किन पुरुषों के लिए 
अवसर है?” “जिनकी आँख मे यह शक्ति है कि वे जमाने में छिपे हुए क्रान्ति 
के बीज देख सकते हे।” माकसं से पूछा गया कि “यह बीज कौन देख सकता 
है?” तो इसका समाधानकारक जवाव नहीं मिला | यहाँ गांधी जवाब 
देता है, सर्वोदय जंवाव देता है। वह यह कि जिन लोगों ने अपने दैनिक जीवन 
में क्रान्ति के मूल्यों का आचरण किया हो, उनकी आँख में यह शक्ति आती 
हैं। जिनके जीवन में कान्ति के मूल्यों का आचरण हुआ हो, जिन लोगों ने 
अपने जीवन में क्रान्ति के मूल्यों का अनुष्ठान किया हो, उनकी आँख मं यह 
शक्ति आती है कि वे समय के गर्भ में छिपे हुए क्रांति के वीज देख सक । 

माक्‍सं ने यह भी कहा था कि जनता सिद्धान्तों को तव ग्रहण करती है, 
जब उन सिद्धान्तों का या क्रान्ति का सम्बन्ध जनता के “जीवन की आव- 
इयकता' और “वास्तविक स्वार्थ' के साथ हो। जनता की मूलभूत आवश्यक- 
ताओं और जनता के सच्चे हित के साथ जब क्रान्ति का सम्बन्ध होता है, 
तब मान्सं के अनुसार वह तत्त्वज्ञान, वह दर्शन प्रेरक वन जाता है। माक्स के 
कदे का मतळव हुआ कि यह सिफत उसकी आँख मे आती है, जो जनता 
की मूलभूत आवश्यकताओं को और जनता के वास्तविक हित को देख सकता 
है । ऐसी शक्ति किसमें होगी ? उसीमें, जो अपने वर्ग को ओर अपन जन्म 
को भूळकर जनतात्मा का साथ, लोकात्मा के साथ, समरस हो सका है। 


वी सन्त, वोर और नागरिक 
शत्या की ओर तीन तरह के देखनेवाले लोग हेः। सन्त, वीर और 
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नागरिक। आज तक जो इतिहास लिखा गया है, उस पर या तो संतों का 
प्रभाव दिखाई देता हैया वीर पुरुषों का। सन्तों की “सन्त संस्कृति' और वीरों 
की 'सनिक संस्कृति! अलग-अलग रही। ये सब सांस्कृतिक तत्त्व थे । सांस्कृतिक 
तत्त्व का एक लक्षण यह है कि मानवीय मूल्यों के विकास मं जो-जो साधन 
सहायक होते हें, वे सव सांस्कृतिक वन जाते हुं । एक जमान में शस्त्र, सम्पत्ति 
और सत्ता, इन तीनों की भूमिका प्रगतिशील रही । यह करीव-करीबं' माक्स 
की व्याख्या है। जव हम कहते हें कि हमं इनसे आंग जाना है, तो उसका यह 
मतलव नहीं है कि हम इन्हें पूर्णतः राक्षस समझ लेते हेया अधम सत्ताएँ समझ 
लेते हे। एसा मानने का कोई कारण नहीं है। यह अपने में प्रगतिशील थीं । 
जब इनमे से प्रगतिशीलता नष्ट होने लगी, तब यह कहना पड़ा कि अब सम्पत्ति, 
शस्त्र और सत्ता, तीनों का सांस्कृतिक मूल्य समाप्त हो गया है। इसलिए अव 
जो मानवीय विभूति होगी, मनुष्य का जो व्यक्तित्व होगा, उसमें वीर, संत 
और नागरिक--इन तीनों का सामंजस्य होगा। इन तीनों के गुणों को लेकर 
समग्र मानव बनेगा । 
प्रश्‍न है कि इनके लिए कोई आधार है? 


काल भगवान्‌ को विभूति 


देश और कारू को भगवान्‌ की विभूति मान लेना क्रांतिकारी दर्शन है । 
हम देश और काल को भी भगवान्‌ की विभूति मान लेते हें। लोग पूछते हे 
कि घड़ी से कभी कोई क्रांति हुई है? जेल में हमारे एक मामा थे। वे अपने 
घर के जमींदार हे । बेचारे जेल में आ ग्रये थे। उनसे लोग कहते थे, “मामा, 
अब भोजन का समय हो गया ।” वे पूछते-- भला भोजन का भी कोई समय 
होता है?” लोग कहते--“घंटी वज गयी ।” “घंटी तो वज गयी, लेकिन पेट 
में तो नहीं बजी।” कहते--“वहाँ भोजन तो घंटी पर करना होता है, भूख के 
साथ नहीं । प्रार्थना भी घड़ी के साथ चलती है। यों यंत्रीकरण के साथ समय 
एक यांत्रिक भूमिका लेकर आता है। यह समय का बिलकुल पृथक्‌ दशन है । 

समय का एक दूसरा दर्शन होता है, जिसे हम "परिस्थिति का परिपाक 
कहते हे, रोज ११ बजे घंटी बजती है । राममूतिजी और उनके साथियों 
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को वाद में ऐसी आदत पड़ती है कि भूख पहले लगती है, घंटी वाद में बजती 
है। इसके लिए मन से अपना काम' करने की वात हुई । उसमें से परिस्थिति 
का परिपाक हुआ। इसे “मुहूतं का तत्त्व' कहते हें। समय भगवान्‌ की विभूति 
वनकर आता है । देश विश्‍व की विभूति का एक प्रतीक हो जाता है। हमारा 
क्षत्र विश्‍व की विभूति का एक प्रतीक हो, यह ग्रामीकरण और विकेंद्रीकरण 
को प्रक्रिया है। ड 

हमारा देश, हमारा क्षेत्र, ही हमारे लिए सव कुछ हो, यह स्थानिक 
सत्तावाद' है। जिस तरह से देश और काल की ओर देखने का एक तरीका 
है, उसी तरह से मनुष्य की ओर देखने के ये तीन तरीके थे। 


विइचात्मा और लोकात्सा 


ज्ञानेरवर महाराज ने लिखा है कि भगवान्‌ विश्वात्मा है । परमात्मा 
तो कहा ही। लेकिन परमात्मा जिन लोगों ने कहा, उन लोगों ने भी उसे 
विश्वात्मा नहीं माना। सृष्टि मे सब जगह वह भरा हुआ है, यह दिखाने के 
लिए विद्वात्मा संज्ञा है। परमात्मा जिन लोगों ने कहा, उन लोगों से ये कुछ 
आगे जो रहे हें! विज्ञान को अध्यात्म के साथ मिला रहे हें । भगवान्‌ 
विश्वात्मक है। 
उसके बाद लोकशाहीवाला लोकनेता आया । उसने कहा कि लोकशाही 
के युग में भगवान्‌ लोकात्मा बनकर आता है, जगदात्मा बनकर आता है । 
जगदात्मा के रिए उन्होंने सूत्र दिया--'जितने नागरिक हें, वे सव बंधु हें ।' 
तो इसका माक्सं ने वर्णन किया--दुनिया में जो सिद्धान्त जीण हो गये हें, उन 
सिद्धान्तों को शक्कर का पुट चढ़ाकर ये लोग हमारे सामने रख रहे हे। उसने 
कहा कि अव लोकात्मा श्रमिकों के रूप में आयेगा । 'सब लोग भाई-भाई हे 
इसे उसने क्रांतिकारी सिद्धांत नहीं माना । उसकी क्रांतिकारी प्रक्रिया है 
र दुनियाभर के श्रमिको, एक हो जाओ।' गांधी ने कहा--- नहीं, इसे तो 
' दरिनारायण के रूप में देखना चाहिए । आज तो विश्वात्मा और परमात्मा 
___ दरिद्रनारायण के रूप में आया है।” माक्स ने संत का मत मानने से इनकार 
___ कर दिया। उसने कहा कि आज तक इन लोगों ने हमें अफीम खिला-खिलाकर 
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गाफिल कर रखा है। ये संत हमारे काम के नहीं हें। पहला 'वुद्धिप्रामाण्यवादी' 
था, जार्ज जेम्स होलिओक। इस होलिओक ने पहले-पहरे क्या कहा ? यह 
माक्स से पहले आया था । इसने कहा कि “भगवान्‌ की आधी तनर्वाह कम कर 
दो। इसका भोग आधा कम कर दो और आधा मनुष्य को दे दो ।” माक्स उसके 
वाद आया। वह बोळा कि 'भगवान्‌' का कोई उपयोग नहीं रह गया है।' 


साक्सं को विशेषता - 

जर्मन 'अभिजात दर्शनशास्त्र', ब्रिटिश 'अभिजात राजनेतिक अर्थशास्त्र” 
और फ्रेंच 'आद्शंबादी समाजवाद'--इन तीन मसालों से माक्स वना । भगवान्‌ 
और पुजारी तो पहले ही उड़ा दिये गये थे, लेकिन माक्सं ने तो सेनिक को भी 
उड़ा दिया। यह माक्स की विशेषता है। माक्स ने कहा कि ' राष्ट्र में सेना 
नहीं होनी चाहिए। नागरिक को ही सॅनिक वनाओ। सैनिक और नागरिक 
के बीच का अंतर समाप्त कर दो। उत्पादक और अनुत्पादक के बीच का 
अंतर मिटा दो!” -माक्सं ने इसके साथध्साथ बड़े माके की एक बात यह कही 
है कि सारी जनता को शस्त दे दो। सव लोगों को सेनिक वनाओ। इसके 
अलावा उसने दो और बातें कहीं कि श्रमिक के लिए श्रम जीविका का साधन 
नहीं होना चाहिए और परिश्रम जीवनं की प्राथमिक आवश्यकता ही बन 
जानी चाहिए। वह कहता है कि जिस दिन मेरी क्रांति सफल हो जायगी, 
उस दिन दुनिया में युद्ध नहीं रहेगा । क्योंकि सभी जगह श्रमिकों की सत्ता 
हो जायगी। जिस दिन सवेत्र श्रमिकों की सत्ता हो जायगी, उस दिन कोई. 
क्रिसीके खिलाफ लड़ाई नहीं करेगा । जव कोई व्यक्ति किसीके विरुद्ध युद्ध 

नहीं करेगा, तो हथियारों की भी जरूरत नहीं रहेगी । 

सेनिकता का निराकरण 
इस प्रकार माकसं ने सँनिकता के निराकरण की प्रक्रिया का पहला कदम 
यह बताया कि हथियारवन्द फौज अलग मत रखो; सब लोगों को हथियार दे 
' दो । माक्सं ने यह बहुत अच्छी बात कही । इस सिद्धांत को आज लागू कीजिये । 
क्या आज हर नागरिक को 'एटम बम' दिया जा सकता है? हाइड्रोजन बम. 
दिया जहसकता८है,?- ग. कहेंगे कि हर नागरिक को तलवार और बंदुक दे 
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दो। पर तलवार और बंदूक तो अव सरकस की चीजें वन जायेंगी । युद्ध के 
लिए उनका कोई उपयोग नहीं है। आज हम जिस स्थान पर पहुंचे हँ, वहाँ 
लोगों को सशस्त्र बनाने का अथ हो गया है निःशस्त्रीकरण। इसलिए आज 
आइसनहावर कहता है--“निःशस्त्रीकरण आज जीवन की आवश्यकता वन 
गयी है। माक्स के सिद्धांत को ही लेकर हम विचार करें, तो आज इस! 
वात की आवश्यकता है कि निःशस्त्रीकरण ही होना चाहिए, क्योंकि सबके . 
हाथों में अव शस्त्र नहीं दिये जा सकते। सभ्यता के इतिहास में एक ही 
राजा--अशोक--का नाम आता है, जिसने कहा था कि आज से में हथियार 
फेक देता हूँ । आज बुस्गानिन और खुस्चेव कहते हे कि हमने इतने हथियार 
फेंक दिये, अब तुम वताओ कि तुम कितने हथियार फेंकने के लिए तैयार 
हो? ये एक-दूसरे को निःशस्त्रीकरण की स्पर्धा के लिए चुनौती दे रहे हे । 
निःशस्त्रीकरण की चुनौती इस युग की आकांक्षा और आवश्यकता में से उत्पन्न 
हुई हे । सांस्कृतिक मूल्यों की स्थापना के लिए आज कालतत्त्व अनुकूल है । 
काळ आज भगवान्‌ की विभूति बनकर हमारी सहायता में आया है । अव यह 
एसी कोई वात नहीं रही कि गांधी कहे या विनोबा कहे, यह तो आज के 
राजनीतिज्ञ कह रहे हें। भगवान्‌ की विभूति बनकर जो कालतत्त्व आया है, 
जिसे आप आज का जमाना” कहते हूँ, वह जमाना अब यह घोषणा कर 
रहा है कि निःशस्त्रोकरण के सिवा अब मानवीय मूल्यों को स्थापना नहीं 
हो सकती । 


शस्त्र का सांस्कृतिक मूल्य समाप्त 
वस्त्र में दो प्रकार का सांस्कृतिक मूल्य था। एक तो उससे वीरःवृत्ति का 
विकास होता था और दुसरे दुबेलों का संरक्षण होता था। ये दो मूल्य जव तक 
थ, तब तक सांस्कृतिक विकास के तत्त्व शस्त्र म॑ थे। आज ये दोनों नहीं ह, 
इसलिए शस्त्र का सांस्कृतिक मूल्य समाप्त हो गया। राष्ट्रीय संरक्षण के लिए 


i | कमी शस्त्र का कुछ मूल्य था, लेकिन आज की युद्धकला में संरक्षण की योजना 
___ कॅम है, आक्रमण की योजना अधिक है। संरक्षण के लिए ऐसे कोई उपाय नहीं 
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हं, जिन पर विश्‍वास किया जाय। पहले जहाँ युद्ध संरक्षण-प्रघान था, वहाँ 
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अब वह्‌ आक्रमण-प्रधान बन गया है। एसी परिस्थिति में युद्ध और शस्त्र, 
दोनों का सांस्कृतिक मूल्य समाप्त हो जाता है । 

सैनिक और नागरिक में भेद न हो, यहाँ तक माक्सं ने हमें लाकर पहुँचा 
दिया । अव हम यह कहते हें कि नागरिक और सैनिक में भेद न हो, इसके 
लिए निःशस्त्रीकरण की आवश्यकता है। अहिंसा के सिवा अव कोई चारा 
नहीं रह गया। अब मनुष्य को मानवीय विभूति में परिणत होना होगा। 
विनोवा विश्व मानव” की वात कह रहे हे। मनुष्य को विश्‍व के आकार का 
बनना होगा । 

जनता को आवश्यकता 

वेज्ञानिक क्रान्ति के सिद्धान्तों में माक्स ने दूसरी वात यह कही कि उसका 
अनुबन्ध केवळ समय की आवश्यकता के साथ होना ही काफी नहीं, जनता 
की आवद्यकताओं के साथ होना चाहिए। जनता का स्वार्थ ही नहीं, उसका 
वास्तविक हित और उसकी प्रधान आवश्यकता, इन दोनों के साथ उसका 
सम्बन्ध, उसका अनुबन्ध होना चाहिए, तब क्रांति आगे बढ़ती है । एक प्रश्‍न 
के उत्तर म॑ माक्स ने कहा कि दशन और सिद्धान्त भी तब समाज-क्रान्ति के 
साधन वन जाते हें, जब सिद्धान्त को संवंसाधारण मनष्य की बुद्धि ग्रहण 
कर लेती है । 

तीन बातें मेने बतायीं-- 

शस्त्र का सांस्कृतिक मूल्य समाप्त हो गया है। 

यंत्र का सांस्कृतिक मूल्य समाप्त हो गया है। 

प्रचलित लोकतन्त्र का सांस्कृतिक मूल्य समाप्त हो गया है। 

'स्वाथ' ओर 'हित' का अन्तर 

जब एक वर्ग का हित समाज-हित बन जाता है, तभी उस वर्ग की क्रान्ति 
समाजःक्रान्ति होती है । यह सिद्धान्त कम्युनिस्ट घोषणा-पत्र में माक्स 
एंगल्स ने लिखा । क्रान्तिकारी वर्ग वह वर्ग है, जिसका स्वार्थं समाजव्यापीः 
बन जाता है। स्वाथं और हित में अन्तर है। आपका स्वार्थं मेरा हित है। 
इससे अगला कुम, है पका दिति ini और भेरा हित, दोनों ला. हित प मह 
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'परसार्थ' कहलाता है। परां मेरे लिए हित है, आपके लिए स्वार्थ है। 
आरम्भ यहाँ से होता है कि में आपका सुख देखूं, अपना हित देखूँ। लोकतन्त्र 
की आज को प्रक्रिया यह है कि आप अपना अधिकार देख, में अपना अधिकार 
देखूं। आप अपना कतव्य देखें, में अपना कतंव्य देख्‌ँ। आज का प्रचलित 
लोकतन्त्र यहाँ तक पहुँचा है। पर, सर्वोदय का लोकतन्त्र यह होगा कि में 
आपका अधिकार देखूंगा, अपना कतव्य देखूंगा । उसी तरह से अब हम यह 
विचार कर रहे हे कि आपका स्वार्थ मेरा हित है। आगे चलकर आप भी देखने 
लगेंगे कि मेरा स्वार्थ आपका हित है। आप मेरे सुख में अपना हित देखगे, 
मं आपके सुख में अपना हित देखूंगा। दोनों जब एक-दूसरे का सुख देखेंगे, तो 
दोनों हित का विचार करेंगे। स्वार्था में ठक्कर होती है, हितों में टक्कर कभी 
नहीं होतो। दोनों का हित हम देखने लगंग । इसका विनियोग आज की परि- 
स्थिति में कसे हो? 


साक्सं का कान्ति-दरन 


माकं ने क्रान्ति का एक दर्शन किया। उसके सामने कुछ सिद्धान्त आये। 
व्यक्ति कितना भी बड़ा क्यों न हो, अपने जमाने की जो परिस्थिति होती है, 
उस परिस्थिति में उसे विचार करना पड़ता है। यह देश को विभूति! कहलाती 
है। माक्स जमंनी के जिस राइनलेंड में पैदा हुआ, वहाँ की परिस्थिति उसके 
सामने थी। उस समय यूरोप में व्यापारवाद और यन्त्रवाद का विकास हो रहा 
था। उसका एक चित्र उसके सामने थां। उस चित्र को उसने अपने सामने 
रखा और कान्ति का यह नक्शा दुनिया के सामने पेश किया कि यन्त्रों के सबब 
से वह जमाना आनेवाळा है, जब सम्पत्तिधारी कम होंगे और श्रमिक बढ़ते चळे 
जायंगे। सम्पत्तिधारियों की संख्या इतनी कम होती चली जायगी कि वह कुछ 


दिनों के वाद नगण्य हो जायगी । हो सकता है कि वह एक तक पहुंच जाय । 


माक्स ने यह नकशा देखा कि संपत्तिधारी कम होंगे, श्रमजीवी ज्यादा, 
इसलिए श्रमजीवियों का स्वार्थ समाज का स्वार्थ हो जायगा। वर्ग-स्वार्थ और 


` समाजःहित, दोनों एक हो गये, यह उसकी प्रक्रिया थी। मार्क्स के सामने यह 


नकश था कि संपत्तिहीन वर्ग बढ़ता चला जायगा, जो किसान हे, वे किसान 
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भी क्रमशः मजदूर वनते चले जायेंगे और धीरे-धीरे सब मजदूर ही मजदूर हो 
जायंगे। कारखाने में दो बाते होती हें। एक, मालिक कम और मजदूर ज्यादा । 
दूसरी, मेहनत मजदूर की, दौलत मालिक की। याने मजदुर अपना काम नहीं 
करता, मालिक का करता है। इसलिए सर्वहारा वग की क्रान्ति में सबसे प्रभाव- 
शाली अस्त्र है--हड़ताल। दूसरे का काम जहाँ आप करते ह, वहाँ हड़ताल 
सवसे ज्यादा प्रभावशाली होती है। 
आज विद्यार्थियों की हइ़ताले क्यों प्रभावशाली हो रही हें? वाप पढ़ाना 
चाहता है, वेटा पढ़ना नहीं चाहता। मास्टर सिखाना चाहता है, विद्यार्थी 
सीखना नहीं चाहता । इसलिए हड़ताल होती है। यान जहाँ दूसरे का काम 
होता है, वहाँ हड़ताल हो सकती है। जहाँ दुसरे का काम हो, वहाँ काम से 
हड़ताल कर दी, काम वंद हो गया। महाराजिन नहीं आयी। हमसे कहती है 
कि “तुम्हारे यहाँ ज्यादा मेहमान आ गये, हम आज नहीं आयेंगी!” हमारा 
वेटा कहता है कि “नहीं आओगी, तो तनख्वाह नहीं देंगे ।” “तनख्वाह नहीं 
दोगे, तो रोटी थोड़े ही बननेवाली है! ” यह हडताळ का ममे है। 
कृषि-प्रधान अर्थशास्त्र 
संसारभर में कारखानेदारी ज्यादा बढ़ नहीं सकती। संसार के सामने 
लोकसंख्या का प्रश्‍न है। लोकसंख्या का प्रश्‍न अन्न का प्रश्‍न है और अन्न के प्रश्‍न 
का अर्थ है कृषि का उत्पादन। इसलिए अव संसारभर का अर्थशास्त्र कृषिकेद्रित 
अर्थशास्त्र होगा। अन्यथा, अन्न की समस्या कभी हुल नहीं हो सकेगी और 
उसके बिना लोकसंख्या की समस्या केवळ परिवारःनियोजन और उस तरह 
के बाह्य उपचार आदि से हल नहीं होनेवांली है। जब सांस्कृतिक दृष्टि और 
आशिक दृष्टि से इस समस्या को हल करेंगे, तो सारी अर्थनीति को बदरू 
देना होगा। अर्थनीति की बुनियाद ही अव खेती होगी ।. कृषिःप्रधान अर्थः 
शास्त्र होगा, तो उसी ढंग का उसका नकशा होगा । कृषि में मालिक ज्यादा 
होते हें, मजदूर कम होते हें और कारखाने में मालिक कम, मजदूर ज्यादा होते 
. हें। कारखाने में मजदूर अपना काम नहीं करता, खेती में किसान अपना 
काम करता है । स्पष्ट है कि अपना काम करनेवाला हड़ताल कया करेगा ? 
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किसानी में हड़ताल क्या ? पहले मजदूर आगे था और उसके साथ किसान । 
पर अब यह क्रम वदल जाता है। किसान मुख्य हो जाता है। इसलिए 
किसान का स्वार्थ समाज-हित वन जाना चाहिए। तब हमारा सिद्धांत क्रांति- 
कारी तत्त्व बनगा। आज हम इस नतीजे पर पहुंचे हें कि समाज में छोटे- 
छोटे मालिकों की संख्या अधिक होने के कारण नागरिकों का स्वार्थ ही 
क्रांति का कारण वनेगा। नागरिकों की आवश्यकता के साथ क्रांति का 
अनुबन्ध होगा । 


नागरिक को क्रान्ति 


नागरिकों की आवश्यकताएं मेने वतायीं। पहली आवश्यकता अव यह 
पदा हो गयी है कि वीर की कांति नहीं होगी, संत की क्रांति नहीं होगी, अब 
जो क्रांति होगी, वह नागरिक की क्रांति होगी। नागरिक की क्रांति के लिए 
नागरिक के पुरुषार्थ की प्रेरणा जाग्रत होनी चाहिए। नागरिक में पुरुषार्थ 
की प्रेरणा जाग्रत करने के लिए मानवीय विभूति का आदर्श रखना होगा। 
हम मनुष्य को ही विभूति मानेगे। अव जो क्रांति होगी, वह राज्यनिष्ठ नहीं, 
'लोकनिष्ठ कांति होगी। माक्स की वैज्ञानिक प्रक्रिया थी, सैनिकता को 
नागरिकता में परिणत करना। आज सँनिकता को नागरिकता में परिणत 
“करने के लिए निःशस्त्रीकरण के सिवा दूसरा कोई चारा नहीं है। निःशस्त्री- 
“करण केवळ एक अभावात्मक कदम है। उस अभावात्मक कदम से काम नहीं 
चलनेवाळा है। भावरूप योजना की आवद्यकता होगी। इस भावरूप योजना 
के लिए क्रांति की प्रक्रिया नवीन होगी। माक्सं के सामने मजदूरों की क्रांति 
का जो नकशा था, वह पूरा-का-पूरा नकशा अब बदल गया है। क्रांति के जो 
कंद्र-विन्दु थे, वे केंद्र-विन्दु वद गये हैं । इसलिए क्रांति की विभूति बदरू गयी 


 है। क्रांति की विभूति वह होगा, जिसकी आँख में क्रांति का दर्शन कर सकने 
_ की शक्ति आयंगी। आज वह शक्ति किसान की आँख में आयेगी । और किसान 


की आंख में जो शक्ति आयेगी, वह उन लोगों के दर्शन से आयेगी, जिनकी 


_ बुद्धि और जिनके हृदय किसान की आवश्यकताओं और उसके वास्तविक हित- 


संबंधों के साथ एकरूप हो गये हों । 
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ऋान्ति को प्रक्रिया 


विज्ञान आज सांस्कृतिक आवारों के विना निःसत्त्व हो गया है। सत्ता- 
थारियों के प्रभुत्व में वैज्ञानिक आज परेशान हो रहे हें। वैज्ञानिकों को उवारने 
के लिए आज यदि सैनिक सामने आता है, तो उसमें ऐसी शक्ति नहीं । सेनिक 
बज्ञानिकों को उवार नहीं सकता, राजनीतिज्ञ वैज्ञानिकों को उवारना नहीं 
चाहता । टूकानदार और सौदागर वैज्ञानिक को मुनाफ का दलाल बनाना 
चाहते हें और सत्ताधारी लोग वैज्ञानिक को 'पोलिंग एजेंट' बनाना चाहते हें। 
इसलिए ये दोनों वैज्ञानिक को नहीं उबारंगे। सीधी-सी वात यह है कि वैज्ञानिक 
को साधारण नागरिक उवारेगा। साधारण नागरिक वैज्ञानिक को उवारे, 
तो उसके व्यक्तित्व में कुछ विशिष्ट गुणों का विकास करना होगा, विज्ञान 
की ओर से उसका रुख बदल देना होगा। सृष्टि को भोग्य वस्तुओं का भंडार 
नहीं, भगवान्‌ की विभूति मानना-होगा। में जब पशु-शक्ति का विचार 
करता हूँ, तो पशु के लिए भी में वही कहता हूँ । उसे भी भगवान्‌ की विभूति 
के रूप में ही देखना होगा । हमें जीवन की ही आवश्यकता के रूप में श्रम का 
विचार करना होगा । इसके विकास की प्रक्रिया का क्रम ऐसा होगा कि में 
पहले दूसरे के सुख में अपना हित देखूँगा, दूसरा मेरे सुख में अपना हित देखगा । 
लेकिन हम दोनों निरपेक्ष रहेंगे। हम एक-दूसरे के लिए रुकंग नहीं । जव सव 
एक-दूसरे के सुख का बिचार करन लगेंगे, तो हमारा सुख, हमारा स्वार्थं और 
समाज का हित एकरूप हो जायगा। 

इस दिशा में बढ़ने के लिए हमने पहले विश्वात्मा को, लोकात्मा को 
लिया। और फिर सर्वहारा, दरिद्रनारायण को । पूंजीवाद के ही विकास में 
से पूंजीवाद का ह्लास होने लगा और जैसे-जैसे वह क्षीण होने लगा, सम्पत्ति 
बिखरती चली गयी और सुख बिखरता चला गया। अब जो क्रान्ति होगी, 
उस क्रान्ति में सैनिक या वीर का नहीं, सारी जनता का पुरुषाथं होगा । अव 
सारी जनता इतिहास का निर्माण करेगी । साधारण नागरिक की क्रान्ति की 
जो प्रक्रिया होगी, वह प्रक्रिया आज इस देश में हमारे सामने एक व्यावहारिक 
प्रयोग के रूप में विद्यमान है । 
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विनोबा की सफलता 


लोगों ने मुझसे प्रन किया है कि “क्या '५७ में विनोबा सफळ हो जायेंगे ? ” 
मैने कहा कि मे नहीं जानता कि विनोबा सफल होंगे या नहीं होंगे । मेरे सामने 
तो वह सवाल ही नहीं है। मेरे सामने तो यह सवाल है कि हम सफल होंगे या 
नहीं होंगे। विनोबा तो सफल होंगे ही। उनकी सफलता में कोई शंका नहीं 
रह गयी है। क्योंकि उनकी सफलता इस वस्तु में है कि उन्होंने हमारी बुद्धि 
में इस वात का एक प्रत्यय पेदा कर दिया कि सत्ता-निरपेक्ष और रास्त्र-निरपेक्ष 
आथिक करन्ति की प्रक्रिया हो सकती है। जो वस्तु दुनिया पहले मानने को 
ही तयार नहीं थी, उसे उन्होंने प्रस्थापित कर दिया। अब ५७ की सफलता 
या असफलता तो आप लोगों के प्रत्यय पर निभर है। आप लोगों में जो स्फूत- 
मान्‌, पुरुषाथवान्‌ होंग, वे सफल क्यों नहीं होंगे ? पहले से ही हम यह क्यों 
कहें कि हम सफल नहीं होंगे। अंग्रेजों के जमाने में लोग पूछते थे कि “क्या 
अंग्रेज दरअसल चले जायेगे?” मने कहा--यह मुझसे वयो पूछ रहे हो? 
ज्योतिषी से पूछो। तुम अपन से पूछो कि अग्रज न गय, तो हम क्या करंग । 
न गय, तो हम सिफ इतना ही कहग कि गांधी के तरीके से अंग्रेज नहीं गय।” 
` यह सारा विवेचन.मेंने इसलिए किया कि हमारे सामने दूसरा कोई रास्ता ही 


नहीं है।* 


«८७% 
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हमें सोचना है कि क्रान्ति का सांस्कृतिक आधार क्या होगा। कारण, 
मँ वता चुका हूँ कि शस्त्र मे, यन्त्र मे और प्रचलित लोकतन्त्र में सांस्कृतिक 
क्रान्तिकारी तत्त्व नहीं रह गया है। दुनिया में किसी क्रान्ति का ध्येय कभी 
राजनैतिक और आर्थिक हो ही नहीं सकता। मूल्य और आदरं न तो कभी 
राजनैतिक होते हे, न कभी आथिक होते हें। जितने भी आदर्श और मूल्य 
होते ह, वे सव पारमाथिक होते हें। उन्हं चाहे आध्यात्मिक कह लीजिय, 
चाहे पारमाथिक। उन्हं सांस्कृतिक भी कह सकते हें । 

'संस्कृति' का अर्थ 

यहाँ हम यह भी देख लें कि संस्कृति का अथे क्या है। माक्स के वाद वने 
समाज-शास्त्रों में संस्कृति की परिभाषा की गयी है, एक विशेष प्रकार का 
आचरण। संस्कृति की एक पद्धति है कि अपने से बुजुर्ग आदमी मिलते ही हम 
उसके चरण छू लेते हें। कुछ अन्य लोग उसके मिलने पर उसका हाथ चूम लेते 
हं। ये दोनों संकेत अलग-अलग हे, लेकिन उनका आशय एक है। एसे आचरण 
को कुछ रोग 'संस्कृति' कहते ह । यांत्रिक उपकरणों के साथ संस्कृति बदलती 
है, ऐसा लोग आजकल कहने लगे हें। टेकूनिक के साथ नकशा बदलता है, 
संस्कृति नहीं बदलती । 'टेकूनाळाँजी' में जो परिवर्तन होता हैं, उसके साथ 
नकशा और व्यवहार बदलता है, संस्कृति नहीं बदलती। शिविर में आये 
विभिन्न प्रान्तों के लड़कों की पोश्ाकं एक तरह की हे । लेकिन पूणिया और 
सिहभूम का झगड़ा होगा, तो बिहारी बुशकोट और बंगाली: बुशकोट एकः 
“दूसरे से झगडने लगेंगे। मतलब, आशय नहीं वदला है, आकृति बदली है। 
यंत्रीकरण से बाहरी एकरूपता आ जाती है । लेकिन बाहरी एकरूपता सांस्कु- 
तिक एकता नहीं है। वह बुद्धि की और हृदय की एकता नहीं है। यन्त्रीकरण 
के साथ ही र करा एक अस का हो सकता है, 
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` वुद्धिमत्ता होगी, तरह-तरह के गुण हे 
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लेकिन उतने से मूल्य' एक नहीं हो सकते। आज संस्कृति का जो संकुचित 
अर्थं है, उसे भुला देना चाहिए। संस्कृति' का असली अर्थ है--जीवन में 
साझेदारी।' दुसरे के जीवन में शामिल होना और दुसरे को अपने जीवन में 
शामिल करना 'संस्कृति' है। यह जिन्दगी की साझेदारी, यह शराकत, 
तह्जीब, 'करूचर' या संस्कृति कहलाती है। 
यूनानी दंतकथा 

यूनानी पुराणों में एक दंतकथा आती है कि दो भाई हें। इनसे कहा गया 
कि सृष्टि की रचना करो। पहले एक-एक प्राणी बनाया और उसमें अपनी 
सारी करामात खर्च कर डाली। किसीको उसने पंखों से विभूषित्र किया, 
किसीको रोयें या ऊन से। किसीको पंख दिये, किसीको सींग दिये, किसीको 
दाँत या नाखून। किसीको हिम्मत दी, किसीको चालाकी । किसीको ताकत 
दौ, किसीको स्फूति। पर जव वह मनुष्य बनाने बैठा, तो इसे देने के लिए 
उसके पास कुछ नहीं रहा। दुसरे प्राणियों और सृष्टि से मुकावला करने के 
लिए इसके शरीर में कोई योजना वह नहीं कर पाया। इसलिए मनुष्य जब 
बना, तो बह सवसे 'बेचारा' वन गया। उसके पास कुछ भी नहीं रहा। दाँत 
भी नहीं, नाखून भी नहीं, सींग भी नहीं, पंख या रोयें भी नहीं ! दुसरा भाई 
हैरान रह गया ! बड़ी मुश्किक से इधर-उघर से खोजकर आग छाया और 
मनुष्य से कहने लगा कि तु आग ले छे। तेरे पास कुछ तो हो, जिससे त्‌ 
दुसरे जानवरों से अपना संरक्षण कर सके। लेकिन इतने से ही तो काम नहीं 
चरू सकता था। : 

दुसरे दो आई थे। एक को भगवान्‌ ने वरदान दे दिया कि “तू अमर 
होणा ।॥ दूसरा भी बड़ा गुणवान्‌ था, उससे कहा कि “तुझमें पुरुषार्थ होगा, 
क होंगे । लेकिन तुझम एक दोष यह होगा 
कि तु अल्पायु होगा।” अव ये दोनों बँठे। बड़े भाई को बहुत शोक हुआ कि 
= मगान्‌ ने दिया भी तो डेढ़ वरदान दिया। पूरे दो नहीं दिये। वह भगवान्‌ 
- के पास गया और बोळा--“मगवन्‌, एक वरदान और दे दीजिये, तो हमारा 
|... जरु जायगा। पूछा--कौनसा वरदान चाहिए?” बोला--“मुझे 
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यह वरदान दे दीजिये कि में अपनी अमरता को वाँट सकूं और इसको अल्पायु 
में शामिल हो सकू।” 


सुख-दुःख बाटले की कला 

मृत्य को और जिन्दगी को वाँट लेने की जो शक्ति है, वह मनुष्य को 
बुद्धि-शाक्ति कहलाती है । यह पशु में नहीं हे । मनुष्य की जीवन-शबित 
झस्त्र सें नहीं है, यन्त्र में नहीं है, राज्य से नहीं है, मनुष्य की जीवन-शक्ति 
जिन्दगी को बाँटने की उसकी कला में है। उसको जीवन-शक्ति इसीमें है कि 
वह जीवन को वाँट सके, मृत्यु को बाँट सके। मृत्यु को बाँटन से मृत्यु समाप्त 
हो जाती है, जीवन को वाँटने से जीवन अनन्त हो जाता है । 

हमारे एक सम्वन्धी का पुत्र मर गया । हमें इस वात का पता बहुत देर 
में चछा। उसने हमें चिट्ठी लिखी कि “आखिर आपने हमें सहानुभूति के दो 
शब्द भी नहीं लिखे ! ” एक मित्र ने हमसे कहा कि “आप दो शब्द लिख देते, 
तो क्या होता? कया उससे उसका मरा हुआ बेटा वापस आ जाता ? ” मॅन 
कहा--“मरा हुआ वापस तो नहीं आ जाता | पर इस बारे में आप उसीसे 
पूछिये ।” उससे पूछा, तो उसने कहा कि “हमारा पुत्र तो वापस नहीं आता, 
लेकिन दुःख हलका हो जाता ! ” आँसू वाँट लेने से पुछ जाते हें। हसी बाँट 
लेने से अनन्त हो जाती है। दुःख बॅटता है, तो हलका हो जाता है और सुख 
बेटता है, तो डुगुना हो जाता है। यह दुःख और सुख का फक है। 

हमारे सामने प्रन यह है कि जो लोग पड़ोसी बन गये हे, वे भाई कसे 
बनें? पड़ोसी यदि मित्र नहीं बनते, तो 'पड़ोसी' महाभयानक वस्तु है। 
एक अंग्रेज लेखक ने पड़ोसी का वर्णन किया है कि “वह प्रकृति की लापरवाही 
और भयंकरता के साथ आता है।” भगवान्‌ और नियति चाहे जिसको 
आपका पड़ोसी बना देती है। दोस्त आप बना सकते हें, दुश्मन आप बना 
सकते हे । दोस्त या दुश्मन बनाना आपके हाथ की बात है, पड़ोसी को बनाना 
आपके हाथ की बात नहीं है। आपको ही वहाँ से हट जाना पड़ेगा, तशी 
पड़ोसी जा सकता है। वह रिखता है कि पड़ोसी कोई गाय, मेस, बेल होता, 


तब भ्ल जाता; एफ उह सदन, पहि सारे आियों में ,गयंकर है। | 
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वह कोई भी हो सकता है। पड़ोसी संयोग से होता है, वह हमारे लिए 
मानवता का नमूना है। 


सांस्कृतिक ससस्या 


यह सांस्कृतिक समस्या है। विज्ञान मनुष्यों को पड़ोसी वना सकता है, 
लेकिन पड़ोसियों को दोस्त बना देना विज्ञान की शबित के बाहर की वस्तु 
है। भस का एक पाडा ठंड में पड़ा छटपटा रहा है। छोटा लड़का उसे देखता 
है और रोने लगता है। उसके पास ओवरकोट है, शाल है। पर वह छटपटाता 
है और रोता है ! विज्ञान के पास इसका क्या जवाब है? विज्ञान केवल इतना 
वतरा सकेगा कि यह काँप क्यों रहा है । कहेगा, इसकी फला मांस पेशी पर 
फला परिणाम हुआ है। लेकिन यह क्यों रो रहा है?' इसका जवाब विज्ञान 
नहीं दे सकता । सत्यनारायण की कथा में एक लड़के को प्रसाद में एक पेड़ा 
मिलता है। वह कहता है कि “मे यहाँ नहीं खाऊंगा, छात्रालय में जाकर 
खाऊंगा।' वह छात्रालय में जाता है। वहाँ उसका दोस्त समझता है कि इसने 
तो एक पेड़ा खा ही लिया होगा। दूसरा पेड़ा मेरे लि लेकर आया है। वह 
समूचा पेडा उठाकर खा लेता है। लेकिन खाता है वह, पर मजा आता है 
इसे ! भला कौनसा विज्ञान इसका जवाव दे सकता है? । 
आज की समस्या विज्ञान की शवित से बाहर की है। इसलिए जो लोग 
यह समझते हे कि विज्ञान से क्रान्ति होगी, वे लोग क्रान्ति की, समस्या को ही 
नहीं समझते। विज्ञान हमें जहाँ तक लाकर पहुँचा सकता था, वहाँ तक उसने 
पहुंचा दिया है। अव इससे आगे विज्ञान की गति नहीं है। लोग पूछते हें कि 
क्या आप विज्ञान से इनकार करना चाहते हें ? हम विज्ञान से बिलकुल नहीं 
इनकार करना चाहते । विज्ञान को आज दो सवारियाँ मिली हे--एक लाभ 
_ और दूसरी सत्ता! हम विज्ञान को उबारना चाहते हें इसके लिए उसका 
आशय ही बदलना होगा। विज्ञान अपने में तटस्थ है, क्योंकि वह जड है। 
मोटर हमारी गति को बदल सकती है, पर वह हमारे मुकाम को, उद्देद्य को 
नहीं बदर सकती। मुझे सोखोदेवरा जाना है या मुझ गया जाना है, यह 
मोटर सकती । इसलिए मनुष्य के जो ध्येय या आदर होते हे, वे 
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हमेशा बैज्ञानिक भी नहीं होते, आथिक भी नहीं होते और राजनीतिक भी 
हीं होते, वे मानवीय होते हें। यह समस्या है और इसे विज्ञान नहीं हल 
कर सकता । 


क्रान्तियों के सुपरिणाम 


आज तक जितनी क्ान्तियाँ हुई हे, उनमें सबसे अधिक वैज्ञानिक विचार- 
पद्धति कम्युनिस्टों की रही। लेनिन की क्रान्ति दुनिया की सबसे पहली अन्त- 
राष्ट्रीय क्रान्ति थी । रूस और चीन की क्रान्तियाँ दुनिया की पहली वेज्ञानिक 
क्रान्तियाँ हे । मानव-समाज के इतिहास में मनुष्य ने जो कुछ प्राप्त किया है, 
जहाँ तक हम आ पहुँचे हें, उनमें इन दो क्रान्तियों का हुत बड़ा हिस्सा रहा है। 


. आज दुनिया में 'माक्‍संवादी' लोग तो हे, लेकिन मावसं के सिद्धान्तों पर चलते- 


वाले वहुत कम हे। वैज्ञानिक क्रान्ति का विज्ञान और क्रान्ति की कला का शास्त्र 
देनेवाला पहला व्यक्ति माक्सं था । लेनिन और माओ की क्रान्तियाँ बड़ी 
वैज्ञानिक हें। लेनिन की क्रांति ने संसार में कई महत्त्वपूर्ण बातें की-- 

१. पहली बात तो यह की कि अपने-अपने देश में उन्होंने सामंतशाही 
और पूँजीवाद को समाप्त कर दिया। आमदनियों में अन्तर भले ही बना रहा 
हो, लेकिन सामंतशाही और पूंजीवाद को उन्होंने समाप्त कर दिया। 

२. दूसरी बात यह की कि उत्पादन के साधनों का समाजीकरण कर 
दिया। उसे राज्यीकरण भी कहा जा सकता है । उन्होंने उत्पादन के साधनों 
पर राज्य का स्वामित्व स्थापित कर दिया। 

३. तीसरी बात यह की कि जिस रूस को कोई पूछता नहीं था, उसे 
बिइव के राष्ट्रों की प्रथम पंक्ति में लाकर बेठा दिया। 

४. चौथी बात यह की कि एशिया और अफ्रिका में राष्ट्रीय स्वतन्त्रता के 
जितने प्रयत्न हुए, उन्हें बहुत बड़ी गति दे दी । ४ 

५. पाँचवीं बात यह की कि जार के जमाने में रूस के किसान और मजदूर 
जिस हालत में थे, उससे आज कहीं अच्छी हालत में उन्हें ला दिया है। - 

सवाल है कि फिर झगड़ा कहाँ है ? झगड़ा यह है कि क्रान्ति में इतना 
काफी लह्टीं,है। कितनी आ रिक्ति रे 0, कात्ति इसलिए है कि 
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मनुष्य के जीवन का आशय ही उन्नत हो। समस्या यह है कि आज तक मनुष्य 
जितना दूसरों के साथ मंत्री से रहा है, उससे अधिक मित्रता में वह दूसरों के 
साथ रह सके। वैज्ञानिक दृष्टि से उन लोगों ने सोचा और इस वाच्च की कोशिश 
की कि हम विज्ञान से एक-एक समस्या को हल करते चले जायें। 


वेइया-व्यवसाय की समस्या 


में बहुत-सी समस्याओं को छोड़ देता हूं, केवर एक ऐसी समस्या लेता हूं, 
जिससे यह वस्तु पूर्णतः स्पष्ट हो जाय । वेश्या-व्यवसाय की समस्या विशव की 
एक बहुत वडी सामाजिक समस्या है । स्त्रियों को वॉट का अधिकार दे दिया 
गया। स्त्रियाँ यदि चाहें और अवसर हो, तो वे प्रधानमन्त्री बन सकती हैं, 
राष्ट्रपति भी बन सकती हें। इतना अधिकार स्त्रियों को मिला है। लेकिन 
आज भी समाज में स्त्री के शरीर और रूप का विक्रय होता है। प्रश्‍न है कि 
इस समस्या को कंसे हल करे? वेश्याओं की समस्या कम्युनिस्टों के लिए 
नेतिक समस्या नहीं है। उनके लिए यह भौतिक और आथिक समस्या है। 
उन्होंने भौतिक भूमिका से इसे हल करने की कोशिश की । इसके लिए उन्होंने 
एसी परिस्थिति पैदा कर दी कि समाज में किसी स्त्री को अपना रूप और अपना 
शरीर बेचने की आवस्यकता ही न रहे | दुनिया में रूस और चीन, दो ही देश 
एसे हे, जहाँ वेव्या-व्यवसाय नहीं है। वाकी सारे देश नीतिमत्ता की डींग तो 
हाँकते हें, पर वेश्या-व्यवसाय सवंत्र है। हमारा देश नीतिमत्ता की सबसे 
ज्यादा डींग हाँकता है, पर यहाँ के तीथं-स्थानो में सबसे ज्यादा चकले हे । 
यह देश और दुसरे कई देश वेश्या-व्यवसाय का निराकरण नहीं कर सके। 
एक कम्युनिस्ट ने एक पुस्तक लिखी है--'पाप और विज्ञान”, जिसमें 
 वताया है कि पाप का प्रतिकार विज्ञान से किस प्रकार किया जाय। उसमें 
उन्होंने अपनी योजना लिखी है। उस योजना में यह आया है कि हम विज्ञान 


` दारा वेश्या-व्यवसाय का प्रतिकार करेंगे। विज्ञान ने वेश्या-व्यवसाय तो समाप्त 


केर दिया, किन्तु समाज में हर स्त्री को हर पुरुष की बहन बना दे, कृष्ण और 
जसा सप्वत्त पढ़ा कर दे, पसी. किस रन्स संजहीं है 
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आपकी वहन दूसरे के लिए अनाक्रमण का विषय रहे, इतना विज्ञान 
कर सकता है। राज्य भी ऐसा कर सकता है। मेरी माँ सुरक्षित रहे, ऐसी 
व्यवस्था विज्ञान भी कर सकता है, राज्य भी कर सकता है। लेकिन मेरी माँ 
को आप अपनी माँ मानें, यह कोई राज्य और कोई विज्ञान नहीं कर सकता । 
यही वह स्थान है, जहाँ पर पहुंचकर जयप्रकाश बाबू का हृदय-परिवतंन हुआ। 
वे कहने लगे कि “भौतिक प्रेरणा पर्याप्त नहीं है। राज्य अधिक-से-अधिक 
इतना कर सकता है, विज्ञान इतना कर सकता है कि वह हर स्त्री को सुरक्षित 
कर दे। वेश्या-व्यवसाय को विज्ञान रोक सकता है, पर व्यभिचार को कौनसा 
विज्ञान रोक सकता है? समाज में ब्रह्मवयं के मूल्य की स्थापना कोई विज्ञान 
नहीं कर सकता। ब्रह्मचयं के मूल्य का अर्थ यह है कि हर स्त्री मेरे लिए माँ हो 
और हर स्त्री के लिए में या तो पुत्र रहें, भाई रहूँ या पिता रहूँ । इसे सामाजिक 
्रह्मचयं' कहते हें। इसलिए अब इतना ही पर्याप्त नहीं है कि हर मनुष्य स्वतन्त्र 
हो जाय। आवश्यकता इस बात की है किं हूर मनुष्य, हर व्यक्ति को हम भगवान्‌ 
की विभूति मानें। हर स्त्री माँ होती है, तो भगवान्‌ की विभूति बन जाती है। हर 
पुरुष उसका पुत्र, भाई या पिता होता हैं, तो भगवान्‌ की विभूति बन जाता है। 

विज्ञान और लोकतन्त्र हमें यहाँ तक पहुँचा गया कि हर स्त्री-पुरुष का 
चोट एक समान है । स्त्री और पुरुष, दोनों बराबर हें। हर पिता माँ की कोख 
से पैदा होता है और हर माँ के पिता होता है, इसलिए ये दोनों बराबर हें। 
समाज-विज्ञान यहाँ तक लाकर हम छोड़ गया । लेकिन समाज-विज्ञान या राज्य, 
दोनों हमें यहाँ तक नहीं ले जाते कि आप मेरे शरीर को पवित्र मानें और 
में आपके शरीर को पवित्र मानूँ। अगर व्यक्तियों के सम्बन्ध में पवित्रता 
की भावना नहीं आयेगी, तो लोकतन्त्र चरितार्थं नहीं हो सकता। इतना तो 
आवश्यक ही है कि जहाँ पर कोई पुछिसवाला या फौजवाला नहीं है, वहाँ मेरे 
सामने बैठे लड़कों की बहुएं मेरे पास सुरक्षित रहें और मेरी बेटी इन लड़कों 
में सुरक्षित रहे। इसके लिए यदि पुलिस की, फौज की ओर राज्य की जरूरत 


र ह भृ नागरिकत्व 
होगी, वोहरा नाम, है. १, अब इसी बात को न 2 
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के लिए लागू कर लीजिये। गांधी को मारने के लिए जो सजा है, वही सजा 
भिखारी को मारने के लिए है। कानून यहाँ तक हमें पहुंचा देता है। लेकिन 

उस भिखारी के शरीर को में पवित्र मान्‌, यह कोनसा कानून कर सकता है? 

प्रेरणा का सांस्कृतिक मूल्य 

आज कन्ति की आकांक्षा क्या है? वार-बार लोग पूछते हे कि कानून 
से क्यों नहीं करा लेते, तलवार से क्यों नहीं करा लेते? सोचने की बात है कि 
कया तलवार कभी आदमी को मिलाने के लिए दुनिया में पैदा हुई थी ? तलवार 
से हार-जीत होती है। तलवार से समस्या हलू नहीं होती । आपसी झगड़े 
में हमने अपने भाई को मार डाला, तो भाई हल हो गया, पर समस्या हल नहीं 
हुई । समस्या हल करने का मतलब यह है कि भाई दोनों मौजूद हें, लेकिन 
' झगड़ा समाप्त हो गया । उत्पादन के उपकरण और उत्पादन के साधन 
अतुत्ादकों के हाथ में नहीं जाने चाहिए, इतना ही पर्याप्त नहीं है । इतनी 
कान्ति तो हमें लेनिन सिखा गया, माक्स सिखा गया। लेकिन इतने से ही काम 
नहीं चलेगा। हमें इससे आगे बढ़ना होगा । गांधी को मारो तो भी फाँसी, 
भिखारी को मारो तो भी फाँसी--इतना कानून कर सकता है। लेकिन 
भिखारी के शरीर को पवित्र मानूं, मानव-शरीर मानूँ और जव तक भिखारी 

नहीं खा रहा है, तब तक में दूध, घी खाता भले ही रहें, लेकिन बेचेनी बनी रहे 

कि यह में ठीक नहीं कर रहा हूँ, यह करुणा और यह सहानुभूति कोई 
विज्ञान, कोई राजनीति, मेरे मन में पैदा नहीं कर सकती। यह है “भलाई 

को विधायक प्रेरणा' । इसे 'सांस्कृतिक भूल्य' कहते हे। यह जो प्रेम की प्रेरणा 

` ह सहानुभूति की प्रेरणा है, इस प्रेरणा को कौन जाग्रत कर सकता है? 
` विज्ञान यह नहीं कर सकता है और न राजनीति ही। 


आज को समस्या 


वन आज की समस्या क्या है? रूस और चीन, दोनों एक-दूसरे से डरते ह 
है हीन एक-दूसरे के प्रति सन्देह रखते हे । इस भय का निराकरण आप कैसे 
केरग : कायरता का निराकरण हथियार कर सकेगा ? नहीं, हथियार काय- 
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रता का निवारण कर नहीं सकता। कायरता का निवारण कानून कर सकेगा ? 
नहीं, कानून आपको रक्षण देता है, पर वह हिम्मत थोड़े ही दे सकता है। 
समस्या ही यह है कि रूस के दिल का डर कंसे निकले, अमेरिका के दिल का 
डर कंसे निकले ? एक नागरिक और दूसरे नागरिक के बीच जो भय है, वह 
भय यदि समाप्त होता हे, तो 'लोकशाही' आती है । राजनीति में प्रशासन 
होता है और लोकनीति में अनुशासन । 

अव क्रान्ति की प्रक्रिया हुई-शासन की ओर से अनुशासन की ओर 
चलना। राजनीति में सत्ता होती है, लोकनीति में स्वतन्त्रता होती है। 
सत्ता में नियन्त्रण होता है, स्वतन्त्रता में संयम होता है। राजनीति में अधिकार 
की स्पर्धा होती है, लोकनीति में कर्तव्य का आचरण होता है। इसका क्रम 
यही है कि शासन की ओर से अनुशासन की ओर चलो, सत्ता की ओर से 
स्वतन्त्रता की ओर चलो, नियन्त्रण की ओर से संयम की ओर चलो और 
अधिकारों की स्पर्धा की ओर से कर्तव्य के आचरण की ओर चलो। 


पूंजीवाद के दोष 

पूँजीवाद में वदला जितना अधिक होगा, सम्पत्ति उतनी बड़ी होगी । 
पूँजीवाद मानता है कि मेहनत सम्पत्ति है। लेकिन पूंजीवाद का दोष यह है 
कि जिसकी मेहनत है, उसकी दौलत नहीं है। सूत्ररूप में कहें, तो पूंजीवाद 
में मेहनत मजदूर की रहती है, दौलत मालिक की। पूंजीवाद शुरू होता है 
सौदे से, बढ़ता है सट्टे से और चरम सीमा पर पहुंचता है जुए से। सौदा, 
सट्टा और जुआ पूंजीवाद” कहलाता है। इसमें से तीन खराबियाँ पेदा होती 
हे-संग्रह, भीख ओर चोरी । 


समाजवाद का जन्स 


संग्रह, भीख और चोरी, पूंजीवाद के इन तीन दोषों को मिटाने के लिए 
समाजवाद आया । समाजवाद का पहला कदम था--जिसको मेहनत, उसकी 
दौलत । माक्स ने लिखा कि “श्रमिक का जीवन समृद्ध करने का साधन परिश्रम 


होगा” 0त्सक्सेरत पक सूत शा, कि जो, मेहनत कसा] इसकी दौलत हो | 
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उसका दूसरा सूत्र था--मेहनत हरएक को, दौलत सबकी । इसे सामुदायिक 
सम्पत्ति कहते हे। इसमें से दो चीजें पेदा हुई। एक का नाम है, कल्याणकारी 
राज्य' और दूसरे का नाम है, “राज्य-स्वामित्व' । व्यक्ति की साहूकारी बन्द 
हो गयी, समाज की साहुकारी, समाज की दुकानदारी शुरू हो गयी। इसलिए 
इससे आगे चलना होगा। आग चलन का मतलव यह होगा कि सामुदायिक 
संग्रह का भी लोभ छोड़ देना होगा। तो अव हमारा अगला कदम यह्‌ होगा 
कि मेहनत इन्सान की, दौलत भगवान्‌ की। उस हालत में श्रम हमारा ब्रत 
हो गया। श्रम में भी पवित्रता आ गयी। सोवियट संविधान में लिखा है कि 
काम प्रतिष्ठित भी हो और सुखकर भी । यन्त्र ने काम को सुकर तो वना 
दिया, लेकिन काम की प्रतिष्ठा बढ़ा देना, उसे पवित्र बना देना और सुकर 
ही नहीं, सुखकर वना देना, उसके हाथ की बात नहीं हे । 


सानवीय विभूति का विज्ञान 


किताव पढ़नेवाला और झाड हाथ में रखनेवाला, दोनों बराबर हे, ऐसा 
राज्य कर सकता है। वह दोनों को एक वेतन दे सकता है, लेकिन प्रो० राम- 
मूतिजी अपने हाथ में झाड लेकर पाखाना साफ करें, ऐसा कराना राज्य के 
हाथ में नहीं है। झाडू लेनेवाळा और वे समान रूप से प्रतिष्ठित हें, यह जो 
वगं-भेद है, इसका निराकरण कोई राज्य नहीं कर सकता। काम को प्रतिष्ठा 
तभी मिलेगी, जव श्रम हमारा ब्रत हो जायगा और हम समझेंगे कि मेहनत 
इन्सान की होगी, दौलत भगवान्‌ को। “सबै भूमि गोपाल की, सब सम्पति 
रघुपति के आही।' सम्पत्ति केवल समाज की नहीं रहेगी, क्योंकि समाज 
को हमने मनुष्यों का संगठित स्वार्थं समझ लिया है। स्वार्थ विशाल होने 
से, संगठित होने से, वह निःस्वाथं नहीं वन जाता। इतना हम समझ लें, 


तो सृष्टि की ओर देखने की हमारी दृष्टि बदल जायगी। यह पृथ्वी केवल 


0७०० ६३.. 


उत्पादन के साधनों का भंडार, वसुंधरा, नहीं रहेगी, यह धरती 'माता' बन 


जायगी। 'वसु' का मतलव है धन, वसुंधरा वह है, जिसमें धन भरा हुआ हो। 


` नाना रत्ना वसुंधरा।' अनन्त रत्न उसमें भरे हुए हे, सम्पत्ति का भंडार है । 


यह पृथ्वी केवळ सम्पत्ति का भंडार नहीं है। कालिदास ने हिमालय को 
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देवात्मा' कहा है। एक चतुर व्यापारी कहता है कि यहाँ तो इतनी बर्फ है, 
इसलिए आइसक्रीम की फैक्टरी खोलता हूँ। इसे कहते हें प्राकृतिक साधनों 
का विदोहन। कठिनाई यही है कि हम सृष्टि को अपनी सहयोगिनी नहीं 
बनाते। सृष्टि हमारी सहयोगिनी होनी चाहिए। सृष्टि में छिपे हुए भंडारों 
का आविष्कार विज्ञान ने किया। पर, सृष्टि को अपनी सहयोगिनी बना लेना 
विज्ञान के वूते के वाहर है। इसलिए मेंने कहा कि सृष्टि को विभूति बनाना 
होगा। इसे मेने “मानवीय विभूति का विज्ञान कहा। जिस तरह सृष्टि 
विभूति है, उसी तरह देश विभूति है। मिस्र पर इंग्लंड और फ्रांस आक्रमण 
न करे, इतनी वात आपने कही, यह प्रेरणा कहाँ से आयी ? भूमिमात्र ही ` 
अनाक्रमणीय है, यह प्रेरणा आप कहाँ से लायेंगे ? आक्रमण की धमकी से 
भावात्मक प्रेरणा नहीं मिलती। सहअस्तित्व पर्याप्त नहीं है । हींग और 
कपूर एक ही डिविया में रख दे, तो सह-अस्तित्व तो होगा, पर एक 
की गंध दूसरे में नहीं जायगी। प्रश्‍न यही है कि इसमें भातृत्व की, प्रम की 
भावरूप प्रेरणा कहाँ से आयेगी? सर्वोदय कहता है कि मनुष्य को विभूति 
मानने से आयेगी । एक नागरिक दूसरे नागरिक के शरीर को पवित्र माने। 
इतना ही नहीं, मनुष्य के मकान को हम जिस तरह. अनाक्रमणीय मानते हें, 
उसी तरह से भूमि को भी पवित्र मानना होगा। मेरे मकान में आप न घुसे, 
यह कानून है। लेकिन मेरे मकान में आग लगे, तो आप बुझाने आयें, यह कहाँ 
का कानून है? यह तभी होगा, जब आप मेरे मकान को उतना ही पवित्र 
मानेंगे, जितना भगवान्‌ के मन्दिर को मानते हें। यह भूमि अनाक्रमणीय 
तब होगी, जब इस भूमि को हम भगवान्‌ की विभूति मानेंगे। 


जीवन का सर्वोदिय-दशन 


स्त्री अनाक्रमणीय कब होती है? जब वह माता बन जाती है। मनुष्यं 
अनाक्रमणीय कब बनता है? जब वह विभूति बन जाता है। भूमि अनाक्रम- 


. णीय कब बनती है? जब वह विभूति बन जाती है। ऐसे मूल्यों की जब 


स्थापना होती है, तो विज्ञान का स्वरूप बदल जाता है। विज्ञान क्रान्तिकारी 


बन जाता: है॥ 'चोत्रलीनिःक्रान्बिका सेत परती ay Collection. 
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उसी तरह से समय की भी वात है। प्रो० राममूतिजी यहाँ रोज गवाते हें | 
'साँस-साँस में जीवन गुजरे'। लांग फेलो ने लिखा है-- अपने हृदय की 
हर धड़कन के साथ, में मसान की तरफ जा रहा हूं ।” यह तो जीवन गुजरे' 
की बात है। दुकानदार कहता है--“समय ही धन है ।” वकील साहब के पाँच 
मिनट के लिए एक हजार रुपये, डॉक्टर साहब के दस मिनट के लिए 
चौंसठ रुपय । मास्टर साहब एक हफ्ते में ३० घण्ट पढ़ाते हं, उसके लिए ढाई 
सौ रुपय। इस तरह समय सुवर्ण-तुला पर तोला जाता है। समय हमारे 
जोवन का एक द्रव्य बन जाता है। वह जीवन का एक कच्चा माल, एक 
उपकरण बन जाता है। लेकिन समय ही जीवन है। 'साँस-सांस में जीवन 
गजरे! ' यों हम देखते हें कि जीवन समय का वना हुआ है। एसी हालत में 
समय एक विभूति का रूप ले लेता है। काल विभूति बन जाता है । तुलसी- 
दासजी ने लिखा है कि काल काहि नाह खाय?! काल किसे नहीं खाता? 
भगवद्गीता में कहा है--'कालोऽस्मि लोकक्षयकृत्‌ परवद्धो' °` ` „' 'लोक-क्षय 
करने के लिए में काळ वनकर आता हूं।' और लोगों को जिलाने के लिए में 
जीवन का उपादान वनकर आता हूं । घडा जिस तरह से मिट्टी का बना 
हुआ होता है, उसी तरह जीवन समय का बना हुआ होता है। समय जीवन 
का उपादान बनकर. जब आता है, तो समय विभूति बन जाता है। 

इस प्रकार मनुष्य विभूति बन गया, धरती विभूति बन गयी, सृष्टि 
विभूति बन गयी और समय विभूति बन गया। यह्‌ जीवन का 'सर्वोदय-दक्ञन' 
कहलाता है। सर्वोदय-दर्शन का अर्थ यह है कि जितनी वस्तुएं हें, चे सब हमारे 
जीबन की विभूतियां बनेंगी। ऐसा नहीं होगा, तो दी संघर्ष दो । 
विज्ञान की मनुष्य ने प्रकृति पर कंसे विजय पायी ?” नामक अंग्रेजी पुस्तक 
' में पढ़ा था कि सृष्टि से लड़ाई में जीतो। जमाने से लड़ाई है, उसे भी जीतो। 
मनुष्य से लडाई है, उसे भी जीतो। अपने से लड़ाई है, तो उसे भी जीतो। 
जहाँ देखो, वहाँ लड़ाई ही लड़ाई दीखती है। जीवन की विभूति बनकर कोई 


अं नहीं आता। और यहाँ सर्वोदय में सवंत्र सामंजस्य ही सामंजस्य है। 


fe र कान्ति का “विभूति-योगः 
_ एह होजियतीहे ओलया वहच'शानेत्नेते हे 0०हारमोनियभेप्तेपंनके स्वर 
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` की लड़ाई होती है, हारमोनियम की तानपूरे से लड़ाई होती है, तानपूरे की 


तवले से लड़ाई होती है और इन सबकी मिलकर हमारे कान से लड़ाई होती 
है। भला यह संगीत कहलायेगा ? संगीत का मतलव ही यह है कि सहगीत 
और समगीत हो । उसका ताल तानपूरे से मिलता है। तानपूरे का स्वर 
हारमोनियम से मिलता है। तीनों का स्वर मिलकर शोभा बहन के गले से 
मिलता है। ये सव मिलकर हमारे कान में प्रतिष्वनित होते हें, तो हृदय की 
तन्त्री वजन लगती है। इसलिए संगीत की गणना ललित कला में होती है, 
नहीं तो उसे ललित कला कौन कहता? 

अव जो क्रान्ति होगी, वह ललित कलात्मक ही होगी । जीवन में 
संवादित्व आयेगा, संगीत आयेगा । विज्ञान विभूति बनकर आयेगा, साहित्य 
विभूति बनकर आयेगा, समय विभूति बनकर आयेगा, धरती विभूति बनकर 


आयेगी । यह है हमारा--विभूति-योग। भगवद्गीता की तरह क्रान्ति में भी 


एक 'बिभूति-योग' होता है। जीवन के साधन और उपकरण भी उस विभूति 
के विकास के लिए होंगे । 
सनुष्य के तीन लक्षण 

उपकरणवाद अलग है, उपकरणशीलता अलग है। विज्ञान ने मनुष्य 
के तीन लक्षण बतलाये। एक लक्षण है--मनुष्य विवेकी प्राणी है अर्थात्‌ 
विशेष वद्धिमान्‌। विवेक और बुद्धिमत्ता में अन्तर है। बुद्धिमत्ता पशु म 
भी है, साँप में भी है और हाथी में भी है। परन्तु विवेक केवल मनुष्य में ही 
है। यह मनुष्य की आध्यात्मिक व्याख्या है। 

मनुष्य का दूसरा लक्षण यह है कि मनुष्य के पास भाषा है और दुसरे 
प्राणियों के पास भाषा नहीं है। दूसरे प्राणी मार-पीट कर सकते हू, लेकिन 
भाषा उनके पास नहीं । वे गाली नहीं दे सकते। बहुत हुआ, तो थोड़ा गुर्रा 
हेंगे। जेल में कुछ लोग मौन-ब्रत लेते थे। पर मौन में वे लिखकर एक-दूसरे को 
गालियां देते थे। हम लोगों ने कहा कि मौन में लिखना भी बन्द होना चाहिए। 
तब वे एक-दूसरे को घूँसे दिखाते थे और कभी-कभी उनमे कुश्ती भी हो जाती 


टटता था। प' यहाँ तक पहुच जाता ह। मनुष्य - 
थी । लेकिन Public मौन नहीं हत Kanya Maha हतका पहर पाई 
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के पास भाषा है, जिससे वह आशीर्वाद भी दे सकता है और शाप भी दे सकता 
है, शुभ कामना भी कर सकता है और कोस भी सकता है। मनुष्य और पशु 
में यह दूसरा अन्तर है। 

मनुष्य का तीसरा रक्षण यह है कि उसका अंगूठा सारी उंगरियों को छू 
सकता है। इसमें हुनर और कारीगरी है। यह हुनर और कारीगरी मनुष्य 
की उंगलियों में है। इससे मनुष्य 'उपकरणपट्‌' हुआ। 


यन्त्र के पक्ष-विपक्ष का प्रश्‍न 


कुछ लोग पूछते हें कि आप यन्त्रं के पक्ष में हें या यन्त्रो के विरोध में हं? 
भला यह भी कोई सवाल है। जड़ बस्तु का क्या पक्ष और कया विरोध? 


` पहाड़ पहाड़ ही है। उसका क्या पक्ष और क्या विरोध? नदी नदी ही है। 


नदी का क्या पक्ष और क्या विरोध ? एसे प्रश्‍न का क्या जवाब दिया जाय? 
यन्त्र से हमारा कोई वर है क्या? यन्त्र के पक्ष और यंत्र के विरोध का कोई 
प्रश्‍न ही नहीं उठता । हमने तो यह माना है कि मनुष्य उपकरणपटु है। 
अर्थात्‌ अपनी इन्द्रियों और अपने अवयवों की शक्ति को बढ़ाने की सिफत 
मनुष्य में है। यह सिफंत दूसरे किसी प्राणी में नहीं है। अपनी इन्द्रियों की 
और अपने अवयवों की शक्ति को बढ़ाने की कला ही 'यंत्र-विज्ञान' कहलाती है। 
ही बन्दर से हमारा पाला पड़ जाता है, वह हमें नोच लेता है। कुछ जानवर 
ऐसे हे, जो सींग होने के कारण कुछ दूर से हमें मार देते हें। इनका सामना 
करने का हमारे पास ऊछ साधन नहीं है और वह हमारी पहुँच में भी नहीं है। 
हम नीचे वठ हें, कौआ आकर ऊपर से बीट कर देता है। हम उसका कुछ 
नहीं विगाड़ सकते । यह देखकर मनुष्य ने क्या किया? उसने देखा कि पत्थर 
फेंकने से सौ गज जाता है, तो गुलेल ली। लाठी पास में ही मार सकती है 
तो दुर के लिए तीर-कमान लिया। उँगली से जमीन नहीं खोद सकता, तो 


सव्वळ और कुदाली लो। यह उपकरणशीळता मनुष्य को संस्कृति 
इसलिए यह कहना गलत है कि सर्वोदय यन्त्रो के खिलाफ है। कोई भी 


सांस्कृतिक प्रवृत्ति उपकरणों के खिलाफ नहीं हो सकती । 


CC-0.In Public Domain. Panini Kanya Maha.Vidyalaya Collection. 
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उत्पादन की प्रक्रिया केसी हो ? 


'यंत्रविद्या' से हमारी माँग है कि वह अभाव की पूर्ति करे, .लेकिन कला 
की अभिवृद्धि करे। कमी को पूरा करे और हुनर को बढ़ाये! कोई कहे कि 
हम अभाव को तो पूरा कर देंगे, पर कला छीन लगे, तो ऐसा उपकरण हमारे 
काम का नहीं। बटन दवाने से भोजन वन जायगा । बटन दबाने से थाली 
आ जायगी। ठीक है। पर वटन दवाने से खाया तो नहीं जा सकता । उससे 
जीभ में कोई रुचि नहीं आयेगी । जीभ में स्वाद आना चाहिए। बटन दवाने 
से सत्तू बन सकता है। पर राममूतिजी कहते हें कि “हमने खुद सत्तू पीसकर 
अपने हाथ से आपके लिए लड्डू बनाया है।” “आपका बनाया हुआ है, तव 
तो इसमें जो स्वाद है, वह और किसी लड्डू में हो ही नहीं सकता ! ” इसे 
“उत्पादन में मानवीय स्पर्श” कहते हें। 'उत्पादन अगर गुमनाम हो जाता है, 
तो मनुष्य भी गुमनाम हो जायगा।' सोचने की वात है कि लोकतन्त्र में मनुष्य 
को गुमनाम बनाना है या नामवर बनाना है । उत्पादन की प्रक्रिया से 
व्यक्तित्व के विकास का अर्थ यह है कि मनुष्य खो न जाय। उसकी विभूति 
का विकास होना चाहिए । मनुष्य की विभूति के तीन अंग हें: अम, कला 
और बन्धुत्व या सहानुभूति। इन तीनों का विकास उत्पादन से होना चाहिए। 


दयानन्द सरस्वती पंजाब की बड़ी सख्त सर्दी में एक स्टेशन पर नंग बदन 
बैठे हुए थे। एक सिर से पैर तक ऊनी वस्त्रों में परिवेष्टित बावूसाहव पहुँचे । 
इनको उन्होंने देखा, तो हैरान हो गये । पूछने लगे कि आपको ठंड 
नहीं लगती ? आप नंगे बदन बैठे हुए हें” दयानन्द ने कहा-- जी, नहीं 
लगती ।” अब वे और हैरान हो गये और आँखें फाइ-फाड़कर देखने लग । 
दयानन्द ने उनसे पूछा-- तुम्हारे गालों में ठंड नहीं लगती ? तुम्हारी आँखों 
में ठंड नहीं लगती?” कहने लगे-- नहीं । ' पुछा--“क्थों ?” कहने लगे 
कि “आदत हो गयी है।” “हमारे सारे शरीर को ठंड सहने की आदत हो 
गयी है ।? श्रम से मनुष्य के शरीर में सहन-शकिति बढ़ती चाहिए । उत्पादन 
में मनुष्य की सहनशीलता बढ़ने की शक्ति होती चाहिए। शारीरिक शक्ति 


भी उसक्ती० बहे कझाक हर क़ाहन, में (तीन, फ जेली ya ह जहर, बाबू 


` सबको रोटियाँ परोसी जाती हे । हमारी 
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और विशेपज्ञ। तीनों का अन्तर कम करना होगा, तभी सुसम्बद्ध मानवीय 
विभूति आयेगी । कुशल और अकुशल के वीच के अन्तर तथा व्यवस्था और 
श्रम के वीच के अन्तर को कम करने पर समाजवादी जोर देते हें। कम्युनिज्म 
भी कहता है कि कुशल श्रम और अकुशल श्रम के अन्तर को कम करो, व्यवस्था 
और श्रम के अन्तर को.कम करो। तो इन तीनों के अन्तर को कम करना है। ` 
तीनों की विभूति का सामंजस्य करना है। इसको करने के लिए हम कहते हें 
कि उत्पादन में ही एसी योजना हो कि उसमें श्रम भी करना पड़े और उसीमें 
से कला का भी विकास हो। 


पूंजीवादी उत्पादन 


तीसरी चीज वह अनामिक न हो। राममूतिजी सत्तू का लड्डू बनाकर 
लाते हृ! कहते हे, हमारे यहाँ की मकई है, हमने अपने हाथ से पीसी है । 
हमारे यहाँ की गाय का घी है। लड्डू हमने वनाया है। अव उस रुचि की 
कोई सीमा है? बाजार की पकौड़ियों में यह वात कहाँ ? हम कहते हें कि 
“ये हमसे खायी नहीं जातीं।” दुकानदार कहता है--“खायी नहीं जाती, 
तो मत खाओ।' “तो तूने किसलिए बनायी थीं?” “खाने के लिए. बनायी 
थीं। आपके पसे हमें मिळ गये, वस पकौड़ियाँ सफल हो गयीं ! हमारी 
पकौड़ी की सफलता यह है कि पकौड़ी के वदले में पैसे आ जायें।” इसे 
“पूँजीवादी उत्पादन' कहते हं । यहाँ विनिमय के लिए, मुनाफे के लिए 
उत्पादन होता है। 


उपयोग के लिए उत्पादन 


यहाँ भोजन की घंटी बजती है। हम लोग भोजनालय में पहुँचते हें। 


त्स जात ह री बगल में बिना दाँतवाले एक भाई 
वठ हुए ह। वे कहते हे कि “यह रोटी.तो खायी नहीं जाती ।” “क्यों?” 


` "मेरे दांत ही नहीं हे।? भोजन करनेवाले ५० आदमी थे, उन आदभियों के 


कै “हिसाब से रोटियाँ बनी हें। यह लाभ के लिए उत्पादन नहीं है, उपयोग के 


५३ > 


४ र 
४ 


लिए उत्पादनः है। .जितन आदमी थे, उतनों त्री. 
3 in. ह ic Domain. Pan 100 की रोटियाँ बनी हें रले. सवाल 
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है कि जिनसे रोटी नहीं खायी जाती, उनके लिए क्या करें। तो एक विकल्प 
दिया--दलिया ले छ।' यह विकल्प ही मिला, रोटी नहीं मिली। 

घर में माँ से कहते हें कि यह रोटी हमसे खायी नहीं जाती, तो बह तीन 
तरह की रोटी बनाती है। वगर दाँतवाले के लिए नरम रोटी, कच्चे दाँतवाले 
के लिए खस्ता और पक्के दाँतवाले के लिए करारी । 

हमारे छात्रालय में रविवार के दिन विशेष भोजन बनता था। उस दिन 
हमारा रसोइया पहले ही अपने लिए भोजन निकाल लेता था। में मेस मेनेजर . 
बना, तो उससे पूछा कि “तुमने अपने लिए अलग निकालकर क्यों रख लिया ?” 
बोळा--“तुम लोग शैतान होते हो, कहीं तुमम खाने की होड़ ग गयी 
तो हमारे लिए कुछ नहीं वचेगा। इसलिए हमने अपने लिए निकालकर 
रख लिया ! ” 


विइच-कुटुस्ब-योग 


माँ घर में भोजन बनाती है। हम भोजन कर रहे हें। कुछ मित्र भी 
आ जाते हें। हम खूब तारीफ करते हुए खा रहे हें कि आज तो एसी बढ़िया 
चीज बनी है कि खाते ही बनती है। हम सब भोजन साफ कर देते हे। माँ के 
लिए कुछ भी नहीं बचता। वह पड़ोसिन से जाकर कहती है-- सुनती हो 
आज ऐसा बढ़िया भोजन बना था कि मेरे लिए कुछ नहीं बचा! ' 
यह मानव के लिए उत्पादन कहलाता है। 
जहाँ भूख है, वहाँ उत्पादन चाहिए। जहाँ कमी है वहाँ अवस्य अधिक 
उत्पादन किया जाय। लेकिन प्रश्‍न है कि उत्पादन किसलिए किया जाय? 
बिक्री के लिए, विनिमय के लिए उत्पादन-पूँजीवाद। 
उपयोग के लिए, उपभोग के लिए उत्पादन-समाजवाद। 
` पड़ोसी के लिए उत्पादन-सर्वोदय। गांधी ने इसे स्वदेशी घम कहा। 
` “यह लड्डू किसके लिए बना है?” 
` “दादा के लिए ।” 
“यह आटा क्यों पिस रहा है?” नट 
“दिदि मिहेमॉस पापा हुआ।है ५७ Maha Vidyalaya Collection. . 
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इस पीसने में भी चाव है, बनाने में भी चाव है। अव प्रेरणा खोजने 
का प्रश्‍न ही कहाँ है? श्रम की प्रेरणा खोजने और कहीं नहीं जाना पड़ेगा । 
“क्यों भाई, कपड़े लेकर क्यों दौड़ रहे हो ? हमारे पिता के कपड़े हें। धोबी 
कहीं कपड़ा फाड़ न डाले, इसलिए इसकी निगरानी रखनी पड़गी ।” इसे 
'विदव-कुटुम्ब-योग' कहते ह्‌ । 

इसका आरम्भ ग्रामीकरण में है, ग्रामराज्य म॑ है। प्राम में हर मनुष्य 


. एक-दूसरे से परिचित है । यहाँ अपन लिए उत्पादन कोई नहीं करता । 


सव एक-दूसरे के लिए उत्पादन करते हें। इससे सारा ग्राम एक कुटुम्व बन 
जाता है। ग्राम कुटुम्ब वनता है, तो .'विइव-कुट्स्ब-योग' आ जाता है । 
टेक्नालॉजी" में यह प्रेरणा नहीं रही । 

यान्त्रिक उत्पादन की प्रेरणाएँ 


आज तक यान्त्रिक उत्पादन में तीन प्रेरणाएँ रहीं : व्यापारवाद, 
साम्राज्यवाद और उपनिवेशवाद। अब वाजार में व्यापार बहुत कम रह 
गया है। यन्त्रवादी लोग कहते हें कि अव दुनिया में बाजारों की खोज कोई 
राष्ट्र नहीं करेगा। चीन उत्पादन में स्वयंपूर्ण हो गया । कल अगर भारत 
उत्पादन में स्वयंपूर्ण हो गया, अफ्रिका उत्पादन में स्वयंपूर्ण हो गया, तो 
कौन कहाँ वाजार खोजेगा ? आज जो होड़ है, वह बाजारों की नहीं है। प्रति- 
योगिता इस वात की है कि यन्त्र, यन्त्र-विशारद और यन्त्र-विद्या, तीनों इन 
देशों को कौन ज्यादा देता है? शिवि, दधीचि के वंशज हें ये रूस और 
अमेरिका, जो कपोत के रक्षण के लिए अपना समूचा शरीर दे देनेवाळे हें! 
य लोग आपको यन्त्र भी देंगे, यन्त्र-विश्ञारद भी देंगे और यन्त्र-विद्या भी दंग 
इसलिए कि आप उनकी वरावरी पर पहुंच सके! यह सोचने की चीज है 
और गहराई में जाकर सोचने की चीज है। दुनिया में बाजारों का अर्थशास्त्र 
समाप्त हो रहा है। अमेरिका जितना उत्पादन करती है, उसमें से कुछ उत्पादन 
आपको मुफ्त में दे सकती है, इसलिए अमेरिका का अथशास्त्र चल रहा है, 


* व चल नहीं सकता । जेसे, उसके पास इतना गेहूं हो गया कि अमेरिका- 
` उपा सते और अगर हो सकते, तो पे के डते हो 
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जाते हे । गहूं के दाम सस्ते हो जाते हे, तो किसान मरता है। गेहूं के दाम सस्ते 
न हों, अमेरिकावाछे गहूं भी खायें, तो फिर वचे हुए गहूं क्या करें ? हिन्दुस्तान 
के लोगों की जठराग्नि पर्याप्त प्रदीप्त है, उसमें आहुति दे दें। यह अन्न-यज्ञ 
हो रहा है। आप जिसे विनिमय और विक्रय का अर्थशास्त्र कहते हें, वह्‌ अन्त- 
राष्ट्रीय क्षेत्र में ज्यादा दिन चलनेवाला नहीं है । आज उसका स्वरूप, एक 
तरह से, विनिमय का ही है। याने जो अप्रगतिशीर राष्ट्र हें, उनसे कच्चा 
माल और इंधन ले लो और उन्हें यन्त्र दो, यांत्रिक उत्पादन के साधन दे दो । 
कल जैसे मिस्र खड़ा हो गया, ऐसे एशिया के दूसरे देश यदि खड़े हो जाते हैं, 
तो कच्चा माल मिळना वन्द हो जाता है। इंधन, पेट्रोल, लोहा, कोयला, मिलना 
वन्द हो जाता है। यह अगर बन्द हो जाता है, तो अर्थशास्त्र समाप्त हो जाता 
है। तो बाजार से साम्राज्यवाद का और उपनिवेशवाद का “गति-तत्त्व' गया । 
विचार के क्षेत्र में संघर्ष 

गति का तत्त्व अव एक ही रह गया है-कम्युनिएम-विरोध' और कम्युतिज्म 
का प्रतिपादन। हम अव बाजार से उठकर विचार के, दिमाग के क्षेत्र मं आ गय 
हें। आज का जो संघर्ष है, वह “बाद' का है, विचार का है। इसमें एक तरफ 
लोकतन्त्र खड़ा है, जिसे आप कम्युनिज्म-विरोध कहते हें। लोकशाही खड़ी 
है कम्युनिस्ट-विरोधी छावनी में । इसका परिणाम यह हुआ है कि कम्युनिज्म 
का विरोध करते-करते वह पूंजीवाद की छावनी में पहुंच गयी। उस छावनी 
में पहुँचने से लोकशाही कल्याणकारी राज्य बनकर रंक गयी है। मजदूर को 
अच्छा खाना, अच्छा कपड़ा, अच्छा मकान मिल जाय, यहीं तक आकर वह स्क 
गयी है । इससे आगे की मजदूर और मालिक ही न रहें, ऐसी प्रेरणा निकल 
गयी। क्यों? इसलिए कि कहीं ऐसा न हो कि कम्युनिज्म आ जाय। कहीं 
कम्युनिज्म न आ जाय, यह्‌ डर क्यों है? इस डर के लिए क्या कोई आधार है? 


लोकशाही की दुदंशा 
आज संसार की एकमंचमांश धरती और ३५ फीसदी जनसंख्या कम्युनिस्टों 
के हाथ में है। इसलिए कम्युनिस्ट कहते हे कि अब न तो लड़ाई की जरूरत है, 
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न हिसा की ही, अब तो पालमेंटरी पद्धति से और अहिसा से क्रान्ति हो सकती 
है। यह वात गांधी नहीं, विनोवा नहीं, रस्म रचेव कहता है। इसलिए कम्यु- 
निस्टों ने एशियाई. देशों की राष्ट्रीयता के साथ -अपन को जोड़ दिया। उधर 
अमेरिकन पूँजीवाद के साथ सोशलिज्म का गठबन्धन हो गया। इसलिए 
लोकशाही का कदम आग नहीं बढ़ रहा है। विनोबा कहते हें कि लोकशाही 
को कांचन की सहेली नहीं बनने देना चाहिए। वह सम्पत्ति की टहलनी न बने। 
आज आप और हम वुद्धिमान्‌ हे। लेकिन हमारी बुद्धि का क्या हाल है? हमारी 
बुद्धि सम्पत्ति की टहूलनी है। तलवार को दासी है और वभव की अभिसारिका 
है। हमारी बुद्धि की जो हालत है, वहीं.लोकशाही की हालत है। क्योंकि 
आखिर लोकशाही है किसकी? आपकी और मेरी। आज की लोकशाही 
में एक दुसरा दोष यह्‌ है कि उसे बहुमत के आधार पर चलना पड़ता है और 
साधारण नागरिक में लोकहित की प्रेरणा बहुत मन्द होती है और यदि वह 
थोड़ा-चहुत खुशहाल हो गया हो, तब तो बिलकुल ही नहीं होती । किसान और 
मजहुर को यदि थोड़ा-सा अच्छा भोजन मिल जाय, अच्छा मकान मिल जाय, 
पहनने के लिए जितना चाहिए, उतना कपड़ा मिल जाय, तो फिर आप यदि 
उससे कहें कि समाजवाद की स्थापना करनी है, वर्गों का निराकरण करना है, 
तो वह कहने लगेगा कि खाक करना है! तुम्हारे दिमाग में कीड़ा है ! मौजदा 
सरकार भौतिक सुख का आइवासन दे सकती है, पर दुसरा तो ऐसा आश्वासन 
भी नहीं दे सकता। कांग्रेस कुछ नहीं कर सकती, यह बात लोग जानते हे, 
_ पर दुसरा कोई कुछ कर सकता है, इस बात का लोगों को भरोसा नहीं है। 
इछड में भी यही हालत है। मजदुर यह जानते हे कि 'स्थितिवादी' कुछ नहीं 
. केरंग। जनता जानती है कि कहीं कम्युनिज्म न आ जाय, इस डर से मजदूर 
` कुछ नहीं करेंगे। इसलिए दोनों के कार्यक्रम करीब-क्रीब समान हें। हमारे 
यहाँ जितने दल हं, सबके प्रोग्राम करीब-करीब समान हैं। यह बात दूसरी 
` है कि उसी वात को कुछ जोर से कहेंगे, कुछ धीरे से कहेंगे, पर वे सब कहेंगे 
एकही बात। लेकिन कार्यक्रम में कोई मूलभूत अन्तर नहीं है। इसका कारण 
समझ छेने की आवश्यकता है। पालमेंटरी पद्धति की यह मर्यादा है कि वह 
_ वहुमत के आधार पर ही काम कर सकती है। : `: - .. . : | . 
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' विनोबा का सागं 


साधारण नागरिक में जन-सेवा की या लोकहित की प्रेरणा हमेशा प्रधान 
नहीं होती । वह प्रेरणा जाग्रत केसे हो, इसका रास्ता विनोबा दिखला रहे हे । 
जीवन भी बाँटो, मृत्यु भी वाँटो, गरीबी भी वांटो, अमीरी भी वांटो, काम भी 
बाँटो, आराम भी वाँटो, मालकियत भी बाँटो और मेहनत भी बाँटो। लेकिन 
कैसे ? स्वयं-प्रेरणा से। स्वयं-प्रेरणा का कारण में वता चुका हूं। आज सत्ता 
को स्पर्धा है, इसलिए उसका गतितत्त्व' समाप्त हो गया। यह स्पर्धा इसीलिए 
है कि आप अपनी मर्जी से जो नहीं कर रहे हें, वह जवरदस्ती आपसे कराया 
जाय। सत्ता के प्रयोग का यही मतलव है कि जो चीज आप स्वयं-प्ररणा से नहीं. 
करना चाहते, उसे मं बलपूर्वक आपसे करा लूँ। सरकार वह औजार है, जिससे 
आप लोगों से उनकी इच्छा के विरुद्ध काम करा लेते हें। इस वात की स्पर्धा 
है कि वह औजार किसके हाथ में हो। ताँग के घोड़े को कोई दस कोड़े लगाये 
या कोई पाँच, पर वगर कोड़े के वह नहीं चलेगा, ऐसा हमने मान लिया है। 
इसे 'राज्यनिष्ठ कान्तिः कहते हं। यह 'लोकतान्त्रिक क्रान्ति’ है, 'लोक- 
सत्तात्मक ऋन्ति' नहीं । लोकसत्तात्मक क्रान्ति लोगों के - पुरुषाथं से होनी 
चाहिए। लोग क्रियाशील होने चाहिए। स्वयं-प्रबृत्ति लोगों में जाग्रत होनी 
चाहिए। इसलिए लोकशाही को बुनियादों को मजबूत करने का एक रास्ता 
विनोबा हमारे सामने रख रहे हे । वे कहते हे कि नागरिक और नागरिक में 
विद्वास बढ़े, नागरिक का और नागरिक के प्रति जो संदेह है, वह समाप्त हो 
जाय। चे कहते हे कि संपत्ति का यदि समाजीकरण नहीं होता है, सम्पत्ति 
स्वयं-प्ररणा से भगवान्‌ को समपित हो जाती है, तो नागरिक नागरिक के निकट 
सो आ जाता है और संपत्ति का निराकरण भी हो जाता है। साम्राज्यवाद, 
उपनिवेशवाद और व्यापारवाद, ये तीनों जहाँ समाप्त हो गये, उसके बाद आया 
किसानों का कम्यनिज्म। तभी तो वह एक अगला कदम है। हम कहते हे कि 
उसे हमें सर्वोदय की लोकशाही में परिणत कर देना है। पर जव हम कहते हें 
कि पार्टी-पद्धति से यह नहीं होगा, तो लोग हमसे पूछते हे कि “तुम दूर रहकर 
- कया करेगे??? हंमं-कहतेव्हे. कि'वुरा(रतुक्रर/क्षककीतसेका/्हेगी)।हुमे एक का 
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नहीं, सवका सहयोग चाहिए। तब हम सत्ता की स्पर्धा में कंसे जा सकते हें? 
हमें तो सबको मित्र और सहयोगी बनाना है, फिर हम किसीको अपना प्रतिपक्षी 
केसे वना सकते हे? चुनाव में, सत्ता की स्पर्धा में, प्रतिपक्षी तो होता ही है। 
साथ ही एक महान्‌ भयंकर अनर्थ और होता है। वह यह कि एक नागरिक 
दूसरे नागरिक की प्रतिष्ठा और लोकप्रियता को मिटा देने में लग जाता है। 
सोचने की वात है कि ऐसी लोकशाही से मानवीय मूल्यों का विकास कंसे हो 
सकता है? सत्ता की प्रतिस्पर्धा इस लोकशाही में इसलिए है कि आज की 
लोकशाही पूँजीवाद की बेटी है। सम्पत्ति के लिए स्पर्धा पूँजीवाद का लक्षण 
है। पूंजीवाद की बंटी ने, आज की लोकशाही ने, सत्ता की स्पर्धा को अपना 
परम कतव्य मान लिया है। हम इस चीज को समाप्त कर देना चाहते हे। 
यह भावरूप विधायक क्रियात्मक कदम है। इसमें किसी तरह का निपेध नहीं 
है। सवका स्वागत है। हम सहायता सबकी लेंगे, सहायक सवके बनेंगे, 
पर आश्रित किसीके न रहृग। न तो सम्पत्ति के और न सत्ता के। 


तो लोकशाही का सांस्कृतिक मूल्य यह माना जायगा कि कोई भी नागरिक 
एक-दूसरे से न डरे। सभी नागरिक एक-दूसरे का विश्वास करें। नागरिकों के 
बीच का भय और अविश्वास, दोनों का निराकरण हो। इतना ही काफी 
नहीं है कि सवको समान वोट हो। नागरिक के 'बोट' में और नागरिक के 
वास्तविक मत में अविरोब होना चाहिए। तभी लोकशाही में पवित्रता 
दाखिल होगी । 


लोकशाही का आध्यात्मिक मूल्य 


में मानता हूँ कि पढ़े-रिखे आदमियों मं से ही नेतृत्व आता है। उनकी 
बुद्धि यदि क्रान्ति की ओर काम कर जाती है, तो इससे देश में एक बहुत बड़ी 
शक्ति पेदा होती है। भगवान्‌ की सत्ता और बुद्धि की सत्ता को में एक ही 


समान मानता हैं। अव इतना काफी नहीं है कि में और आप व्यक्ति के नाते 


बसबरी पर हों। यह भी आवश्यक है कि गुणों का भेद होते हुए भी मनष्य 
ह मेरा और आपका मूल्य एक हो, याने मानवीय विभूति के नाते हम 
[दानो समान मान जायें लोकशाही आध्यात्मिक मूल्य! 

; प ड Se यद Fu a | मूल्य है! इसे 


CC-0.In Public Domain. Panini idya 


FORTS PES rE ७७9< 


Digitized खर्वोत्ञ के सांस्क तिक लामा (3 ad eGangotri ३ ६५ 


लोकशाही की आध्यात्मिक नींव कहते हें। मनुष्य की विभूति ही पर्याप्त नहीं 
है, उसके साथ-साथ सृष्टि भी विभूति बननी चाहिए। सृष्टि यदि विभूति 
बनेगी, तो उतना भी काफी नहीं है । उसके साथ-साथ समय भी विभूति 
बननी चाहिए और देश याने भूमि भी विभूति वननी चाहिए । यह्‌ जो सास्य- 
योगी विभूति-योग है, इससे जीवन संगीत बन जाता है और क्रान्ति एक ललित- 
कला बन जाती है। इसे हन जीवन का संवादित्व कहते हें। कान्ति को हम 
एक ललित-कला में परिणत कर देते हे । अव इस्त्र-प्रयोग में वीरवृत्ति भी 
नहीं रही और दुवेलों का परित्राण भी नहीं रहा। इसलिए शस्त्र में सांस्कृतिक 
प्रगति का तत्त्व नहीं रह गया है। यन्त्र में भी सांस्कृतिक प्रगति का तत्त्व नहीं 
रह गया है। मेहनतकशों को आराम और बेकारों को काम, यह तो यन्त्र का 
बिलकुल प्राथमिक उपयोग है। यन्त्र वस्तुतः इसलिए है कि मनुष्य के शरीर 
और उसके अवयव की शक्ति तथा उसके गुणों का विकास करे। यदि ऐसा 
न हो, तो उपकरण में गति का तत्त्व नहीं रह जाता। 


ऋन्ति का अन्तिम कदस 


आज अन्तर्राष्ट्रीय क्षेत्र में से वाजारों का लोप हो रहा है। साम्राज्यवाद 
समाप्त हो रहा है, उपनिवेशवाद के दिन लद चुके हे। सामूहिक तानाशाही 
आ गयी है, लेकिन उसके भी दिन अब ज्यादा नहीं रहगे। क्योंकि क्रान्ति अब 
किसानों की क्रान्ति होगी। एशिया में एशियाई देशों के स्वातंत्र्य के साथ 
एशिया और अफ्रिका में उपनिवेशवाद और साम्राज्यवाद का जो प्रतिरोध हो 
रहा है, वह्‌ क्रान्ति का अन्तिम कदम है। जनता की लोकशाही धीरे-धीरे 
सर्वोदय की लोकनीति में परिणत होनी चाहिए। नहीं तो उसमें गति का तत्त्व 
नहीं रहेगा। 


लोकनीति और राजनीति में मुख्य अन्तर ये हे: 
राजनीति में प्रशासन मुख्य है, लोकनीति में अनुशासन मुख्य है। 
राजनीति में सत्ता मुख्य है, लोकनीति में स्वतन्त्रता मुख्य है। 


राजनीति गे वतत. मुस्स है। टोकतीति मे वयन सत्य है 
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राजनीति में सत्ता की स्पर्धा याने अधिकारों की स्पर्धा मुख्य है और लोक- 
नीति में कतंव्यों का आचरण मुख्य है। 

उम्मीदवारशाही आज की छोकनीति और हमारी लोकनीति नागरिक 
की स्वतन्त्र सत्ता । एक-दूसरे पर भी सत्ता नहीं । 

प्रश्‍न है कि इसके अनुरूप अर्थनीति कया होगी? अर्थनीति में इतना 
ही काफी नहीं है कि स्पर्धा न हो, अथंनीति में इतना ही काफी नहीं है कि 
उत्पादन उपयोग के लिए हो। अर्थनीति में अब यह होगा कि परिश्रम हरएक 
का होगा, लेकिन श्रम का फल भगवान्‌ का होगा । श्रम मेरा है और फल 
भगवान्‌ का, यह निष्काम कर्मयोग, कृष्णापंण-योग, हमारी अर्थनीति का, 
सर्वोदय-अर्थनीति का प्रमुख तत्त्व है। केवल सम्पत्ति और स्वामित्व ही भगवान्‌ 
का नहीं, श्रम का फर भी भगवान्‌ का होगा। यह छोकनीति और इसके अनुरूप 
अर्थनीति ही सर्वोदय की अर्थनीति है। हमें स्मरण रखना चाहिए कि विज्ञान 
तटस्थ होता है। मूल्यों की स्थापना करन की शक्ति विज्ञान में नहीं होती । 
विज्ञान जीवन का बाहरी नकशा बदलू सकता है, संस्कृति का आशय बदलने 
को शक्ति विज्ञान में नहीं है। शस्त्र और यन्त्र में तो यह शक्ति थी ही नहीं। 
इसलिए इन तीनों में गति का तत्त्व अब नहीं रह गया है। 


असफलता को चिन्ता अवांछनीय 


इस प्रयोग की असफलता भी दूसरे प्रयोगों की सफलता से उज्ज्वल होगी । 
इसम हम यदि असफल भी हुए, तो भी दुनिया को एक कदम आगे ही ले जायेगे । 
हमारी असफलता मुकाम तक भले ही न पहुंचाय, लेकिन बहुत-सी मंजिल काट 
देगी। इसलिए असफलता से डरन की वात नहीं। समाज के पवित्र मंदिर के 
जो भवन वनग, अटारियाँ बनेंगी, छते बनेंगी, उत्तम जो पच्चीकारी होगी, 
जो संगमूसा और संगमरमर के पत्थर लगेंगे, वे दूसरों के लिए छोड़ दीजिये । 
उसकी नींव में जो पत्थर भरने पडंग, उनकी आज जरूरत है। जो नींव के पत्थर 
बनेंगे, उन्ह कोई नहीं देखेगा। इनके ऊपर नाम भी नहीं लिखा जायगा। 
एसे पत्थरों की आवश्यकता है और भगवान्‌ की कृपा से आपको वह सदूभाग्य 


. प्राप्त है। सफलता और असफलता 
< द 0.॥1 Public Domain. Panini Kanya MV है, तह कमी सफल 
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अपने-आप मिल जाती है। 
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नहीं होता, क्योंकि उसका ध्यान सफलता की ओर रहता है, प्रयत्न की ओर 
नहीं रहता । करने की ओर जिसका ध्यान रहता है, उसे कभी-कभी सफलता 
आँख पर जैसे पलक अपने-आप जुटती है, उस तरह से सफलता प्रयत्न 

पर अपने-आप जुटती है। हो सकता है कि हम सफल न हों। हो सकता है 
कि विनोबा भी सफल न हों, पर असफलता में ही हमारा जीवन कंचन बन 
जायगा। उसकी कोई चिन्ता करने की जरूरत नहीं है। गांधी सफल नहीं 
५ र्न 

होता, तो क्या हम कहते कि अहिंसा असफल हो गयी, गांधी असफल हो गयां : 
लेकिन देश को तो वह स्वराज्य के दरवाजे तक पहुँचाकर जाता। इसकी आप 
चिन्ता न करें। आज पुराना वपं बीत रहा है। जो बीता, वह हमारे पितरों 
में शामिल हो गया। पितुलोक में चला गया । वह कोई मुफ्त नहीं गया। 
आनेवाला वर्ष कल से शुरू होता है।* ७७.७ 


| दीम में शिविराभियो के बीच ३१-१२-५३ का दीक्षान्त भाषण | 
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सर्वोदय को दृष्टि में जीवन एक विद्या भी है और एक कला भी है। भग- 
वद्गीता के हर अध्याय की समाप्ति पर आता है--'इति श्रीमद्भगवद्गीता- 
सुपनिषत्सु ब्रह्मविद्यायां योगशास्त्रे...! ' अर्थात्‌ ब्रह्म-विद्या भी है और योग- 
शास्त्र भी है। जीवन यदि केवल शास्त्र है, तो हमारे लिए उसका कोई उप- 
योग नहीं । 
कला का जन्स 


मीमांसकों ने एकाध वात का बड़ा सुन्दर विवेचन किया है। शास्त्र में 
वाक्य आया, अग्निहिमस्थ भेषजम्‌।' 'ठंड की दवा आग है।' भला यह कहने 
की कया जरूरत थी ? सभी जानते हें इस वात को। पर शास्त्रकार शराब 
तो पिये था नहीं। फिर उसने ऐसी वात क्यों कही? तब कल्पना की कि 
सामन कोई व्यक्ति खडा होगा, जो सर्दी में ठिठुर रहा होगा, उसके पास काफी 
कपड़ नहीं होंग और उस समय धूप भी नहीं रही होगी। उससे यदि शास्त्र 
कहता है कि 'ठंड की दवा आग है', तो इसका मतलव यह है कि त्‌ आग के पास 
चला जा, आग की खोज कर ।' यहाँ से कला का आरम्भ होता है। एक विद्या 
तो हो गयी । आवश्यक ज्ञान हो गया कि आग ठंड की दवा है। लेकिन आग 
कसे प्राप्त करूँ? आग केसे जलाऊं? आग कहाँ मिलेगी ? एसे विचार 
वह करने लगता है, उसके बाद वह कोशिश करने लगता है। यह आग का 
'योग-शास्त्र' कहलाता है। 

जीवन-कला का उद्देश्य : सहानुभूति 

जीवंन को कला ब्रह्मविद्या है। उसका मुख्य उद्देश्य है--जीवमात्र 

के लिए, सृष्टि में जितने प्राणी ह, उन सवके लिए समादर! प्राणिमात्र 


के लिए आदर में सहानुभूति भी आती है। उसकी 
हति तुभू है अनुभूति मेरी अनुभूति हो 
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मान लीजिये, कोई आदमी बीमार है। गले में गाँठे आ गयी हे, बाहर से 
सूजन दिखाई देती है। वेद्य-डॉक्टर कहते हें कि अव इसके हलक के नीचे पानी 
भी नहीं उतर सकता। वह बिस्तर पर पड़ा छटपटा रहा है। आप किसीसे 
कहते हे कि “चलिये, जरा उन्हें देख लीजिये।” वे कहते हे, “भाई, हमारे लिए 
कोई दूसरी सेवा बता दीजिये, हम मरीज की कोठरी में नहीं जायंग। उसकी 
हालत हमसे देखी नहीं जाती है!” सोचने की वात है कि बीमार तो वह है 
और दुःख इन्हें होता है! इनकी अनुभूति और उसकी अनुभूति एक हो गयी 
है। उसके दुःख में ये शामिल हो गये हं । दुसरे के दुःख में शामिल होने की 
यह जो प्रक्रिया है, उसका नाम है सहानुभूति, जीवमात्र के लिए सहानुभूति । 
अंग्रेजी में इसे सहानुभूति का अमृत कहते हें। यह जीवन की ब्रह्म-विद्या है। 

भतदया अलग चीज है, सहानुभूति अळग। जो दया का पात्र होता है, 
उसकी भूमिका कुछ दूसरी होती है। सहानुभूति सहजीवन को सद्भावना' 
है। समाजशास्त्र में जिसे हम जीवन की विद्या' कहेंगे, वह दरअसल सहजीवन 
की विद्या है। वह विद्या मुझे आपके साथ और आपको मेरे साथ जीना सिखाती 
है, हमें एक-दूसरे की जिन्दगी में शामिल होना सिखाती है। इसके लिए जिस 
आचार की जरूरत होती है, उसे हम 'योगशास्त्र' कहते हें। 


पहला कदम कोन उठाये ? 


सह-विचार की भूमिका से जब हम जीवन का विचार करते हें, तो उसका 
मुख्य लक्षण है--सहानुभूति। सुख देने से सुख मिलता है और दुःख देने से 
दुःख जो बोओगे, वह काटोगे, दो दिया होगा, सो पाओगे। इसे पार- 
माथिक हिसाब कहते हें। अंग्रेजी में इसे “सुरणं नियम' कहते हें। इसे हम 
जीवन की कला कहते हे । जीवन का विज्ञान है-सहजीवन। जीवन की 
कला है--सुख देने से सुख होता है, दुःख देने से दुःख होता है । 

अब प्रश्‍न यह उठता है कि सुख देने का आरम्भ कौन करे? अभिक्रम 
कौन करे? पहला कदम आप उठायें या में ? 

मान लीजिये कि मेरा यह विश्वास हो गया है कि फलाँ आदमी बड़ा 
होशिय़ार्‌ है | जब तक वह कुछ नहीं करता, तव तक में क्यों कदम उठाऊं ? 

२४ 
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यह 'प्रतियोगी जीवन' कहलाता है। इस जीवन में अभिक्रम, पहला कदम 
उठाना, सामनवाले पर छोड़ दिया है। 
“ताहि बोउ तू फूल' 

योग-शास्त्र दया है? वह कहता है कि पहला कदम तुम अपनी तरफ 
से उठाओ। जो व्यक्ति तुम्हारे लिए काँट बोता है, उसके लिए तुम फूल 
बोओ। प्रश्‍न हो सकता है कि एसा क्यों कर? वह कांट बोता है, तो हम 
फल क्यों बोयं ? इसीलिए कि जो बोओगे, वह्‌ काटोग। 

व्यवहारचतुर मनुष्य कहता है, “आपको यदि पेसे लेन हें, तो पहले रसीद 
दीजिये, वाद में पेसे लीजिये और यदि पेसे देने हें, तो पहले पेसे दीजिये, वाद 
में रसीद लीजिय।” एसा व्यवहार आदमी करेगा, तो दोनों बेठ ही रह 
जायग। यह अव्यवहायं है। इसलिए अभिक्रम, पहला कदम हमें उठाना 
चाहिए। सदाचार का आरम्भ अपन से होता है। पहला कदम कौन उठायेगा ? 
पहला कदम में उठाऊँगा। इस अभिक्रम का नाश कभी नहीं होता। जिसने 
पहला कदम उठा लिया, उसके लिए कोई खतरा नहीं है। सदाचार में पहला 
कदम हम उठायंग, जवाबी कदम नहीं। 


सामाजिक जीवन सें सदाचार 


१९१९ की अमुतसर-ांग्रेस में एक ओर था गांधी और दूसरी ओर 

तिलक | तिलक स्वयं बहुत कम वोले। समस्या यह थी कि जलियावाला बाग 

- मं जो हत्याकाण्ड हुआ, उसमें सरकार की निन्दा की जाय। गांधी ने कहा कि 
सरकार की निन्दा तो अवश्य कीजिये, लेकिन उसके साथ-साथ जनता की 
ओर से जो ज्यादती हुई, उसकी भी निन्दा कीजिये ।” राजनेताओं ने कहा कि 
“यह शख्स भूल-मटककर यहाँ आ गया है। यह कहाँ के मल्य कहाँ ला रहा 

` है? पारमाथिक मूल्यों को राजनीति में दाखिल करना चाहता है और 
सरकार की शक्ति को मजबूत करना चाहता है।” बहुत लोगों न गांधी का 

` विरोध किया, लेकिन मौका कुछ एसा था कि प्रतिकार की शक्ति अकेला गांधी 


` : हीरखता.था। ` . 
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गांधी में प्रतिकार की शक्ति 


एक काल्पनिक कहानी है कि एक बार गांधी, तिलक और गोखले ट्रेन के 
एक ही डिब्बे में बेठ हुए थे। डिब्बे के बाहर तख्ती पर लिखा था कि गोरे और 
नीमगोरे लोगों के लिए सुरक्षित ।' गोखले ने कहा कि “यह ठीक नहीं । में 
याडं के पास जाता हूं और यह तख्ती निकालने के लिए कहता हुं । यदि वह नहीं 
मानेगा, तो मे स्टेशन मास्टर के पास जाऊँगा, वह भी नहीं मानेगा, तो में 
वाइसरॉय के पास जाऊँगा।” तिलक ने कहा, “एसा वयों करते हो ?' उनके 
पास जाने की कोई जरूरत नहीं । वह तरती ही निकालकर फंक दो ।” गांधी 
ने कहा, “तख्ती भी रहने दो, और बेठो भी यहीं ! न तो किसीके पास जाने 
की जरूरत है, न तख्ती निकालने की जरूरत है। इस डिब्बे को इस तरह से 
सुरक्षित रखने की कोई जरूरत नहीं है। इसलिए हम यहाँ से नहीं हंग ।' 

एसी प्रतिकार करने की शक्ति केवल गांधी में ही थी, और किसीमें थी 
ही नहीं। इसलिए सव लोगों को गांधी की बात माननी पड़ी। संसार के 
राजनीतित्ञों ने भिन्न-भिन्न प्रकार से उसकी आलोचना की। लेकिन सदाचार 
के वैज्ञानिकों ने लिखा कि अमृतसर की कांग्रेस में सावंजनिक जीवन में 
नैतिकता को दाखिल कराने का अपूवं प्रयत्न हुआ। राजनीति के इतिहास में 
यह अद्भुत अध्याय लिखा गया है। 


पहले दो, फिर लो 


तुम दूसरों से जो चाहते हो, वह इसरों को पहले दे दो, बाद में तुम 
पाओगे। पहला कदम उठाने तक नीतिशास्त्र आ गया है। सुख चाहते हो, 
तो पहले तुम सुख दो, बाद में लो। सवा सेर सुख चाहते हो, तो सवा सेर 
सुख दो। तराजू से तौलकर बिलकुल बराबर दो। गांधी कहता है, तुस दूसरों 
से जितना चाहते हो, उससे अधिक दो। दूसरों से यदि सवा सेर चाहते हो, 
तो उन्हें डेढ़ सेर दो। यहाँ ब्याज लेना नहीं है, ब्याज देना है। यह है-- 
सहजीवन का कमेयोग-शास्त्र ! दूसरे के जीवन में तुम्हें शामिल होना है, 
अपने जीवनि में दूसरे की 'शर्शभिलव्कारनछ है. Maha Vidyalaya Collection. 
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मान लीजिये कि में रात में जा रहा हूं। रिक्शे का धक्का लगने से में 
गिर पड़ता हूँ । मुझे चोट आ जाती है। रामकृष्ण शर्मा एक्के में बेठकर जा 
रहे हे। मुझे देखकर कहते हे--“दादा, मेरे एक्के में आ जाइये। आपके घर 
तक पहुँचा दूँ। आपको चोट भी आयी है।” अब प्रश्‍न है कि शर्माजी का में 
बहुत आभारी हुं । इसका बदला केसे चुकाऊं ? क्या में ऐसी कामना करूं कि 
'एसा मौका एकाध दिन उन पर भी आय और उस वक्‍त में उनकी मदद करूँ ? 
क्या यह सदाचार होगा ? लोग तो इसे “व्यवहार' कहते हें। लेकिन में कहूँगा 
कि “शर्माजी, भगवान्‌ न करे, और किसी पर यदि एसा मौका आये, तो में 
उन्हें एसी ही मदद करूँगा।” यहाँ उपकार एक सामाजिक मूल्य बन जाता है । 
इस प्रकार हम सर्वोदय की ओर एक-एक कदम आग बढ़ रहे हें। 


हमें दुसरे को अपनी जिन्दगी में शामिल करना है। दूसरे को सुख देने में 
सुख होता है और दुःख देने में दु:ख होता है। लेकिन पहला कदम में उठाऊँगा। 
लोगों से तुम जितना चाहते हो, उससे अधिक तुम उन्हें दो। यह सुवर्णं नियम 
नहीं है। यह तो जीवन का नक़द कलदार है । जीवन के कलदार के लिए सराफे 
के नियम लागू नहीं होते । तो पहला कदम तुम उठाओ और फिर जितना 
चाहते हो, उससे ज्यादा. दो। यह लेन-देन नहीं है, यह परस्पर उपकार नहीं 
है। यह सामाजिक मूल्य है। उपकार सामाजिक मूल्य तभी बनता हे, जब 
उसमें प्रत्युपकार नहीं होता है। उपकार निरपेक्ष होना चाहिए। सापेक्ष- 
उपकार, उपकार नहीं है। हम प्रतिदान भी नहीं चाहते और प्रत्युपकार की भी 


आशा नहीं करते, ऐसा जो उपकार होता है, उसे हम समाज-धर्म कहते हें । 
` वह सामाजिक मूल्य बन जाता हे । 


इन सामाजिक मूल्यों के आधार पर हमें क्रान्ति करनी है। हमारी क्रान्ति 
का जो तन्त्र होगा, उसकी जो प्रक्रिया और पद्धति होगी, उसका आधार 
उपकार' होगा। उपकार का अथं है--अपने जैसा दुसरे को देखना। 'उपः 
का अर्थ है 'समीप'। अपने नजदीक दुसरे को करना उपकार है। 


CC-0.In Public Domain. Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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आदमी नहीं, हेवान ! 


में जव छोटा था, तव एक दिन मेरी वूआ की बेटी छत पर से गिर पड़ी । 
में डॉक्टर के पास दौड़ा। मेने कहा, “मेरी वहन गिर गयी है, वह बेहोश है। 
आप जरा जल्दी चलिये।” डॉक्टर ने कहा--“में अभी-अभी देहात से थका- 
माँदा आ रहा हूँ। सिर्फ एक घूँट चाय पीकर अभी तुम्हारे पीछ-पीछ आता हें 
तुम चलो ।” घर पहुँचते ही वूआ ने मुझसे पूछा, “डॉक्टर क्या कर रहा था ? ' 
मेने कहा, “वह थककर आया था, इसलिए उसने कहा कि एक घूँट चाय पीकर 
अभी में तुम्हारे पीछे-पीछे आता हूँ।” बूआ ने कहा, “हैवान है वह! उसकी 
लड़की ऐसे गिर पड़ती, तो क्या वह ऐसे वेठकर चाय पीता ?” मतलब, 
जो दूसरों को अपने जैसा देखता है, उसका नाम है इन्सान । जो दूसरों को 
अपने जैसा नहीं देखता है, उसका नाम है हैवान। जो दूसरे को अपने जेसा 
देखता है, वह परोपकार करता है। 


साबित इन्सान कोन ? 


हमारी इस क्रान्ति का आदर्श है--साबित इन्सान । एसा मानव, जो 
निरपेक्ष उपकार करता है, जिसमें स्वाभाविक सहानुभूति है, दूसरे का दुःख 
देखकर जिससे रहा नहीं जाता और वह जो कुछ करता है, वह इसीलिए 
करता है कि उसके बिना उससे रहा नहीं जाता। जो सदाचार के बदले में कुछ 
नहीं चाहता, ऐसे निरपेक्ष सदाचारी मानव की आज दुनिया को खोज है। इसे 
हम उत्तम पुरुष' कहते हें। यह उत्तम पुरुष निरपेक्ष उपकार कर सकता है। 
तीन तरह के पैमाने हमारे पास हे: 

औसत, 

शास्त्रशुद्ध सामान्य और 

आदशं। 

औसत वह है, जो है सब जगह, लेकिन पाया कहीं नहीं जाता। वह एक 
कल्पना है। 

एक बार 'रॉटरी क्लब' में भाषण करने गया । उन्होंने अपनी रिपोर्ट 
पढ़कर सुनीयी' "उँ? लिखी थे।'कि/हमारी/औसत/हाजिटी:७६६३॥०है । ८६ 
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की हाजिरी तो समझ में आती है, लेकिन ८६॥ की हाजिरी कंसे होगी ? 

“औसत है। अर्थात्‌ ज्यादा-से-ज्यादा लोगों की हाजिरी और कम-से- 
कम लोगों की हाजिरी को मिलाकर औसत निकाला जाता है ।” 

आज औसत आदमी कहीं है ही नहीं । यह कल्पना है। वह आदर्श 
और शास्त्रशुद्ध सामान्य,--इन दोनों पर निर्भर है। औसत बदलता है। 
आदशं की ओर उसकी जितनी प्रगति होती है, उतना ही औसत में हेर-फेर 
होता जाता है। इसलिए मुख्य वस्तु है आदशं। आदर्श मानव ( पुरुष और 
स्त्री, दोनों ) हमारा मुख्य पंमाना होगा । 


` क्रान्ति के लिए तीन बातें आवइयक 


जीवन की परीक्षा के निकष या पेमाने बिलकुल सही होने चाहिए। 
सामाजिक प्रतिष्ठाओं को ही मूल्य कहते हे। इन सामाजिक मूल्यों का परि- 
वर्तन ही सामाजिक कन्ति है। सिर्फ बाहर से समाज को बदल देने का नाम 
क्रान्ति नहीं है। पहाड़ की जगह ताळाव तो भूकंप से भी हो सकता है। 
लेकिन वह कान्ति नहीं है। क्रान्ति के लिए तीन वातों की आवश्यकता है :-- 

१. उद्देश्य, 

२. उस उद्देश्य के अनुरूप साधन और 

३. उस सावन पर मानव का पौरुष। ; 

विशिष्ट उद्देश्य से, विशिष्ट साधनों द्वारा मानव के पुरुषार्थ से समाज- 
परिवतेन ही क्रान्ति है। रास्ता साफ है, लेकिन कदमों में चलने की ताकत नहीं 


है, तो रास्ते से कोई फायदा नहीं। समाज के वाजार-भाव को बदल देना ही 
क्रान्ति है । 


सामाजिक मूल्यों को कसोटी 


सामाजिक जीवन की प्रतिष्ठा को हम “मूल्य' कहते हें। प्रामाणिकता 
उसका पहला लक्षण है और उसकी कसौटी है, अपने जैसा दूसरे को जानना। 
_ _ हमारे बचपन में हमारे नगर में एक दफा एक नतंकी आयी थी । यह परदेदा 


से आयी थी । इसलिए स्कूल ऐं ने और पाळकों ने देखने 
स यया थी ।. -मास्टरों न और पाल 
CC-0.In Public Domain. Panini Kanya Maha 00५1 सकी, कला ५ 
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की इजाजत दी। नाच काफी अच्छा हुआ। पर में गंभीर होकर सोचता बेठा 
रहा। मित्रों ने पूछा कि “तू मुंह रटकाकर क्यों बेठा है? क्या तुझे नाच 
अच्छा नहीं लगा?” मेंने कहा--“नाच तो अच्छा था, लेकिन मुझे एक विचार 
आया है।” उन्होंने पूछा--'क्या विचार आया है ?” मेन कहा--“नाच तो 
अच्छा है। उसमें कला भी है। रुचि से उसे देखा भी, लेकिन में सोचता हूँ 


` कि इस जगह यदि मेरी माँ होती, तो क्या में इतनी ही रुचि लेकर, .टिकट 


लगवाकर उसका नाच देखता और लोगों को दिखाना पसंद करता ?” तव 
मित्रों ने कहा कि “तूने सोचा तो ठीक है। वात भी सही है। लेकिन इस 
तरह सोचना नहीं चाहिए!” 

सर्वोदय के दर्शन में हमारी कोई अपनी अर्थःप्रणाली या राज्य-प्रणाछी 
नहीं है। यह सामाजिक मूल्यों का और सामाजिक घ्रतिष्ठाओं का ही 
विचार है।* * तक हाद 


त र # वाराणसी) के मब्लदाछ-ओं का 9१, पाई जन 1898 भो न oh. 
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मनुष्य को जिन बातों की बुनियाद पर समाज में इज्जत मिलती है, उन 
बुनियादों का नाम मूल्य” है । प्राचीन परिभाषा में उन्हें सामाजिक सत्ता? 
या सामाजिक प्रतिष्ठा' कहते थे। इस बुनियाद को एक सिरे से दूसरे सिरे तक 
पूरी तरह बदल देने का नाम “क्रान्ति! है। मूल्यों के प्रधान लक्षण है--प्रामा- 
णिकता, सचाई, ईमानदारी । ईमान, प्रामाणिकता और सचाई की परिभाषा 
है--अपने जैसा इसरों को देखना। अर्थात्‌ मे अपने लिए जो कुछ करूँगा, 
वह दूसरों के लिए करूँगा और पहला कदम में उठाऊँगा। कोई दूसरा पहला 
कदम उठाये, इस बात का इन्तजार मे नहीं करूँगा। 

दुसरे के जवाव में जव हम कदम उठाते हे, तो हमारा जीवन प्रतियोगी 
हो जाता है। यह स्वायत्त जीवन नहीं है। स्वायत्त जीवन वह जीवन है, जो 
मेरे हाथ में है, जिस पर मेरा कब्जा है। किसीकी चिट्ठी आये, तो हम जबाव 
देगे। चिट्टी नहीं आयेगी, तो हम भी जवाब नहीं देंगे । यह्‌ परायत्त जीवन 
है। इसलिए इस जीवन से मनुष्य को नित्य सुख या आनन्द प्राप्त नहीं 
हो सकता। 


फल-निरपेक्ष कतंब्य 


_ ` स्वायत्त जीवन का ही नाम स्वतन्त्रता है। जो जीवन हमारे अपने हाथ 
में है और दुसरे की मर्जी पर निर्भर नहीं है, उस स्वायत्त जीवन को ही हम 
स्वतन्त्रता कहते हं। ऐसी हालत में सचाई का तकाजा यह है कि जो अपने 
लिए में ठीक समझता हूँ, वह दुसरे के लिए करूँगा और आरम्भ में करूँगा। 
स्वायत्त जीवन में हम जो-जो कदम उठाते हे, वह कभी व्यर्थ नहीं जाता। 
भगवद्गीता के अनुसार उसमें किसी तरह के अभिक्रम का नाश नहीं होता। 
जो आरंभ किया है, वह कभी व्यर्थ नहीं जाता । आज भले ही उसका फल 
दिखाई न दे, पर आगे चछकर उसका फल दिखाई देता है । इसे 'फल-निरपेक्ष 
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कतंव्य' कहते हे । इसमें प्रतिदान की अभिलाषा तो होती ही नहीं, यह भी 
इच्छा नहीं होती कि इसका कुछ फल हमें मिले । प्रश्‍न है कि तो कया हमारा 
सारा प्रयास निष्फल प्रयास है ? यदि हम कोई परिणाम नहीं चाहते, तो फिर 
प्रयास व्यर्थ है और व्यर्थ प्रयास करना भूखंता है। जब हम कहते हं कि 
हमारा कतंव्य निरपेक्ष हो, तो इसका मतरूव यही है कि फुटकर फलों की आशा 
छोड़कर अन्तिम फल की ही आशा रखनी चाहिए। व्यापक अभिलाषा का 
नाम ही निरभिलाप है। छोटा जव व्यापक हो जाता है, तब हम कहते हें 
कि यह निरपेक्ष हो गया। जव में सवकी भलाई चाहने लगता हूँ, तव मेरा 
स्वार्थ परार्थ से आग बढ़ जाता है और वह परमाथ होता है। जीवन के अन्तिम 
फल की अभिलाषा का नाम है-निरभिलाषा। जब हम कहते हे कि फल की 
अभिलाषा मत करो, तो इसमें क्रान्ति का सूत्र आ जाता है । 
फुटकर सुधार अवांछनीय 

फूटकर सुधार क्रान्ति के शत्रु होते हें छोटे-छोटे सुख बड़े सुख में बाधक 
होते हे । जो व्यक्ति सिद्धि के चक्कर में फंस जाता है, वह मुक्ति से वंचित हो 
जाता है। फुटकर सुधार अन्तिम सुधार के रास्ते के रोड़ हें। ये उसमें बाधक 
हो जाते हं । मनुष्य को अगर बाँधता है, तो सुख बाँधता है, दुःख नहीं बाँधता। 
हम और आप पूँजीवाद के साथ क्यों बंधे हे? इसीलिए कि उसने हमें फुटकर 
मालिक बना दिया। पुराने जमाने में हमें पढ़ाया जाता था कि अंग्रेजी राज्य 
से फायदे हें--तार, स्कूल, रेल, अदालतें । गांधी ने कहा--“ये ही वे चीजें 
हे, जिन्होंने आपको अंग्रेजों के कंदखाने में बन्द कर दिया है। इन्हें आप 
छोड़ दीजिये। अनात्मा से होनेवाले सुख का त्याग कीजिये।' क्रान्तिकारी 
की मनोवृत्ति में और सुधारवादी की मनोवृत्ति में यही अन्तर है। जो फुटकर 
सुधारों में उलझ जाता है, उसे 'फलासक्त मनुष्य कहते हें। फलासक्त मनुष्य 
` तात्कालिक सुख के लिए अपनी स्वतन्त्रता खो देता है। निरपेक्ष आचरण का 
मतलब यह है कि हमारे आचरण का जो उद्देश्य होगा, वह अन्तिम होगा। 
दोनों पक्षों के उद्देश्य जब अन्तिम होते हें, तो वहाँ चलकर दोनों में कोई टक्कर 
नहीं होती । हमारे सामने मुख्य प्रश्‍न यह है कि क्या आथिक क्षेत्र म भी मनुष्यों 
के स्वार्थो में हमेशा अविरोधे" कार्य किंधो/जौसैंकता (हैं) Collection. 
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३७८' दर्शन 
साक्सं के सिद्धान्त 

आधुनिक सिद्धान्त यदि लेते हें, तो हमें सबसे पहले मावसे के सिद्धान्त 
लेने होंगे। संसार में क्रान्ति को विज्ञान का जामा पहनानेवाला सबसे पहला 
व्यक्ति माक्स था। माक्स के पहले और किसीने नहीं कहा कि क्रान्ति का 

कोई विज्ञान हो सकता है। माक्स के कुछ सिद्धान्त एसे ह, जो वज्ञानिक 

कहे जा सकते हे। उनका विकास कंसे हो सकता है और वे आज के समाज के 
अनुकूल, अद्यतन केसे हो सकते हे, इसका विचार हमें करना होगा। 

उत्पादन-पद्धति, उत्पादन के साधन, उत्पादन के सम्बन्धों से मनुष्यों के 
सामाजिक, आथिक और राजनेतिक सम्बन्ध निर्धारित होते हें । 


जीविका और जीवन 


मनुष्य की जैसी जीविका होती है, वसा ही उसका जीवन बनता है। 
जेसी जीविका, वेसा जीवन--यह माक्सं के सिद्धान्त का निचोड़ है। एसा 
नहीं है कि उसके पहले इस बात को किसीत समझा नहीं था। लोगों ने उसे 
समझा तो था, लेकिन यह किसीने नहीं समझा था कि यह क्रान्ति का सिद्धान्त 
हो सकता है। समाज-रचना का यह सिद्धान्त हो सकता है, यह तथ्य तो लोगों 
की समझ में आ गया था, लेकिन यह सिद्धान्त गतिशील सिद्धान्त है, इस 
सिद्धान्त के आधार पर क्रान्ति हो सकती है, एसा किसीने नहीं समझा था। 
पर हमारे यहाँ यह तथ्य समझ लिया गया था। 'उपजीवन' शब्द उसका द्योतक 
है। जीविका का जो साधन होता है, उसे 'उपजीबन' कहते ह। जीवन और 
जीविका का सम्वन्ध अभेद्य है। 

जीवन में उपजींवन का इतना महत्त्व माना गया है। जीविका के जो 
साधन हें, और उन साधनों के कारण जो सम्बन्ध प्रस्थापित होते हे, उनमें 
परिवर्तन करना होगा, यही क्रान्ति है। सबको खाना, कपड़ा, मकान मिल 
जाना कान्ति नहीं है। जितनी जरूरत हो, उतना खाना मिले, कपड़े की जरू- 
रते पुरी हो जाय, हरएक को रहने के लिए अच्छा मकान मिल जाय,--यह 


. मनुष्य को सुखी जानवर बना सकता है, लेकिन स्वतंत्र मानव नहीं बना सकता । 


___. इसलिए यह जाति नहीं है. छत हमी जीत्िकाठ उयाजेतक्ती पदति 
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उसके औजार और मनुष्य के एक-दूसरे के साथ सम्बन्ध वदल जाने चाहिए। 
ऐसा होने पर न तो पश्चिमवालों के वर्गभेद रहेंगे और न हमारे जातिभेद । 
जन्मनिष्ठ व्यवसाय का नाम जातिभेद है। मान छ कि ब्राह्मण भी पेटभर खा 
सकता है, भंगी भी; ब्राह्मण भी शानदार कपड़े पहन सकता है, भंगी भी; 
ब्राह्मण भी अच्छे मकान में रहता है, भंगी भी; दोनों अपनी-अपनी जगह सुखी 
हे, फिर भी यह 'कान्ति' नहीं है। दोनों के व्यवसाय समाज मे समान रूप से 
प्रतिष्ठित नहीं हें। जीविका कौ. पद्धति में और प्रतिष्ठा में जब आमूलाग्र 
परिवलन होता है, तो बह 'कान्ति' कहलाती है। 
जीवन सें परिवर्तन आवश्यक 

क्रान्ति में मूल्य का परिवतंन होगा। सबसे पहले हमें अपने जीवन में सूल्य- 
परिवर्लन करना होगा। लोग कहते हें कि हम एसी कोशिश करनवाले हें कि 
सबको पूरा खाना, कपड़ा और मकान मिले । परन्तु क्‍या आपकी पोथी आपके 
पास रहेगी और कुल्हाड़ी लकड़हारे के पास ? यदि आपकी पोथी आपके 
पास है, कुल्हाड़ी लकड़हारे के पास है, तो वह क्रांति नहीं है। स्पष्ट है कि 
आपके जीवन में क्रान्ति नहीं आयी। जब यह कोशिश होगी कि कुल्हाड़ीवाले 
के पास कुल्हाड़ी भी रहे और पोथी भी आये; और पोथीवाले के पास 
पोथी भी रहे और कुल्हाड़ी भी आये, तभी क्रान्ति होगी। दोनों सव्यसाची 
होंगे, दोनों के दोनों हाथ चलंग । जो अपने जीवन में वर्ग-परिवर्तन कर लेता 
है, वह मनुष्य हमारी क्रान्ति का पहला साधन भी है और पहला कर्ता भी है। 

हमारे आथिक संयोजन की विभूति एसा संवादी मानवीय व्यक्ति ही हो 
सकता है, जिसमें शास्त्रशुद्ध सामान्य और आदर्श मानव का संवाद हुआ है। 
वही मनुष्य हमारा “साम्ययोगी मानव' या “मानवता की विभूतिः माना 
जायगा। ऐसे मनुष्यों के स्वार्थो में बिरोध नहीं होता, क्योंकि वहाँ पर स्वार्थ 
हित में परिणत हो जाता है। मनुष्यों के स्वार्थो में विरोध हो सकता है, 
लेकिन मनुष्यों के हित में, कल्याण में, कभी विरोध नहीं हो सकता। 


स्वार्थ में विरोध, हित में अविरोध 
ः भार्िप्छीजिये'कि मेंगेजजोरी-करने का विज तिर; सस से पहले 
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प्राथना करता हुं कि हे भगवन्‌, रात अँधरी हो या आकाश में बादल धिर जाय, 
ताकि चन्द्रमा न दिखे। जब में साहुकार के घर पहुंचता हूँ, तो चाहता हूँ कि - 
दीवाळ की इंट इतनी कच्ची हों कि एक लात मारते ही दीवार टूट पड़े, भीतर 
रखी गोदरेज की तिजोरी का लोहा कच्चा हो और उसका ताला एसा हो कि 
मामूली कील से भी खुल जाय, घर के लोगों को एसी नींद लग कि वे मुरदे जैसे 
पड़े रहें। चोरी का माळ लेकर जव में अपने घर पहुंचता हूँ, तो यह चाहता हूँ 
कि अव चन्द्रमा निकल आये, मेरे मकान की दीवाले इतनी मजबूत हों कि एटम 
बम से भी न टूट, गोदरेज की तिजोरी एसी हो जाय कि जिस पर किसी भी 
चोट का विलकुल असर न हो और मुझे एसी नींद लगे कि किसीके खराटे की 
आवाज आते ही वह खुल जाय। इस प्रकार मेरा सारा-का-सारा दृष्टिकोण 
बदल जाता है। 


मूल्य के पाँच लक्षण 
मनुष्यों का स्वार्थ परस्परविरोधी हो सकता है, पर उनके हित में कभी 
विरोध नहीं हो सकता। जिन लोगों ने आज तक यह सिखाया है कि एक का 
संकट दूसरे का सुयोग है और एक की मृत्यु दूसरे का जीवन है, उन्होंने जीवन 
को समझा ही नहीं है। 
प्रामाणिकता 


जो सबके लिए समान रूप से लागू होता है, उसे “मूल्य' कहते हे । उसका 
पहला लक्षण है--उसमें प्रामाणिकता, सचाई होनी चाहिए। जो अपने लिए 
चाहूं, वही दुसरे के लिए चाहू । 

सावंत्रिकता 

मूल्य का दुसरा लक्षण यह है कि वह सबके लिए समान रूप से लागू हो 
सकता है, व्यापक हो सकता है। जो व्यापक नहीं हो सकता, वह मूल्य ही 
नहीं है। यदि बाजार में सभी नकली सिक्के चलते हैं, तो अथंशास्त्री कहता 
है कि बाजार में जो सिक्के चलते हे, वे नकली नहीं, असली ही हेँ। नकली 


सिक्के तो वे होते हे, मं चलते ही ही 
CC-0.In (होतेह, जो बाजार में ह. णमे, यह, ताकत ही 
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नहीं है कि वह सार्वत्रिक या व्यापक हो सके । जिस दिन दुर्गुण समाज में 
फैल जायेगा, उस दिन वह नष्ट हो जायगा। मूल्य. का यह एक अवाधित 
लक्षण है। 
निरपेक्षता 
मूल्य का तीसरा लक्षण है--निरपेक्षता। वह अपने ही नाम पर चलता 
है, दूसरे के नाम पर नहीं। नकली सिक्का अपने नाम पर कभी नहीं चलता 
नकली सिक्का असली सिक्के के नाम पर चलता है। झूठ सत्य कें नाम पर 
चलता है। इसलिए झूठ अपने पेरों पर खड़ा नहीं हो सकता है। वह 'मूल्य' 
नहीं है। सत्य मूल्य है। 
स्वत! प्रासाण्य 
मूल्य का चौथा लक्षण है--स्वतःप्रामाण्य । वेदों का प्रामाण्य स्वयंसिद्ध 
है। प्रेम का वचाव कभी करना ही नहीं पडता । द्वेष का बचाव करना पड़ता 
है। लड़ाई के लिए कारण खोजना पड़ता है। प्रेम के लिए कोई कारण नहीं 
खोजना पड़ता । असभ्यता की, झूठ बोलने की, हिसा की, केफियत देनी पड़ती 
है। यह कोई नहीं पूछता कि आप सत्य क्यों बोले। मूल्य स्वतःप्रमाण 
होता है। 
स्वभाव को अनुरूपता 
मनुष्य का स्वभाव यह है कि उसे प्रम में आनन्द होता है, देष में दुःख 
होता है। शान्ति में आनन्द होता है, क्रोध में बेचैनी होती है। जिसको आप 
रखना चाहते हं, वह स्वभाव है, और जिसको छोड़ना चाहते हैं, वह विकार 


` है। झूठ बोलना हमारा स्वभाव नहीं है, क्योंकि उसके लिए कारण की आव- 


इयकता होती है। सत्य हमारा स्वभाव है। प्रेम हमारा स्वभाव है। अहिसा 
हमारा स्वभाव है। इसकी कसौटी यही है कि जिसका हम निराकरण करना 
चाहते है, वह हमारा स्वभाव नहीं है। जिसका हम निराकरण नहीं करना 
चाहते, वह स्वभाव है। जिसका हम संरक्षण करना चाहते हें, विकास करना 
चाहते हे, वह स्वभाव है। 

सु कम हाता ल, गू, के अतुल्य हो। जिसे 
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हम रखना चाहते हें, वह हमारा स्वभाव है, जिसे छोड़ना चाहते हें, वह 
हमारा स्वभाव नहीं है। 


वृत्ति में परिवर्तत आवश्यक 
अब इन मूल्यों की स्थापना हमें अपने जीवन में करनी है। ये हमारे 
संयोजन के साधन होंगे। इसके लिए आपकी और हमारी मनोवृत्ति में परि- 
वतन को आवश्यकता होगी। वृत्ति में परिवर्तन होने पर ही -मूल्यों की 


स्थापना हो सकेगी। जब तक यह परिवतंन नहीं होगा, तब तक इन मूल्यों 
की स्थापना नहीं हो सकती ।* 


« ्ब्िशशश-ा------>:- 


` # वाराणसी के टाउनहाछ में २०-९० 
... C©C-0.In Public Domain: Panini नट MESTVAIT Collection 
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परिशिष्टः; १ 


हि EN . 
अहिंसक आक्रमण ओर नेतिक दबाव 

प्रवोध भाई ने प्रश्‍न किया था कि “क्या अहिसा में आक्रमण भी हो 
सकता है?” 

बापू ने एक दफा लिखा कि हमारी यह साजिश भी है और प्रकट भी है । 
हम यह खुल्लमखुल्ला 'षड्यन्त्र' कर रहे हें। साजिश हमेशा गुप्त होती है, 
उसे उन्होंने खुली साजिश कहा। इसी तरह उन्होंने 'अहिसक बगावत' 
कहा। प्रश्‍न है कि क्या आक्रमण भी अहिसक हो सकता है? 

हो सकता है। मान लीजिये कि मेरे घर में आग लगती है। आप मुझसे 
बगेर पूछे आग बुझाने के लिए दौड़ रहे हें। अब यह सेवा है और अनाहूत है। 
याने आपको में बुला नहीं रहा हूँ। या फिर में सबको बुला रहा हूँ या मुझे 
होश ही नहीं है। मेरे घर में आग लगी है और में चिल्ला भी नहीं रहा हूँ। 
तब भी आप दौड़ते हे और दौड़कर मेरे घर की आग बुझाते हें। यह है तो एक 
तरह से आक्रमण कि वगर बुलाये आप आते हे, पर असल में यह आक्रमण नहीं 
है। प्रेम में जो आक्रमण होता है, उसका नाम आक्रमण है, पर दरअसल 
वह आक्रमण नहीं होता। सेवा और प्रेम में जो विधायक सेवा होती है, उस 
सेवा के लिए कभी किसीको निमन्त्रण नहीं करना पड़ता । सच्चा सेवक कहीं 
भी सेवा का अवसर दिखाई देते ही दौड़ जाता है। इतना ही इसमें आक्रमण 
होता है। 

जहाँ-जहाँ हम आक्रमण का विचार करते हें, वहाँ-वहाँ आक्रमण के 
पीछे वही कल्पना रहती है, जो हिंसक आक्रमण के पीछे थी। इसीलिए 
आक्रमण का सवाल हमारे मन में उठता है। वेसे अहिसा के साथ आक्रमण 
आये, तो वह आक्रमण नहीं रह जाता। 

लोगों ने एक शब्द गढ़ लिया है, “नेतिक दबाब।' नेतिक भी हो और 
दबाव भी हैं| यह भैंस ?०मैंतिके कमात सेत्मरलम' क्या (हवै अह्ली-क्ि। आपका 
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मझ पर असर होता है। इस तरह के असर को भी दबाव कहें, तो वह तो 
शब्दप्रयोग मात्र है। नेतिक दवाव का असल मतलव यह है कि वह दवाव ही 
नहीं है। जो कुछ असर वह डालता है, वह हमारे भीतर है। वह्‌ डराता नहीं 
है। उसके पास सत्ता नहीं है। उसके पास शस्त्र नहीं है। एसी हालत में 
उसका वजन हम पर पड़ता है, तो वह दवाव कया है? 

हम खाने बैठते हें और भिखारी आ जाता है। वह दरवाजे पर आकर 
खड़ा होता है--“बस, एक रोटी दे दो”, इतनी ही माँग करता है। हम कहते 
हँ- यह हम पर बड़ा जुल्म करता है।' अव बताइये, वह क्या जुल्म करता है? 
वह तो सिफं खड़ा है वहाँ और एक रोटी माँगता है। लेकिन हमसे नहीं खाया 
जाता। वह माँगता है और हमसे खाया नहीं जाता। तो असल में हमारी 
शिकायत यह है कि वह हमारे दिल में कहीं पर छिपी हुई मानवता का आवाहन 
क्यों करता है ! इसी तरह 'नैतिक दबाव” और 'अहिसक आकमण' जेसे शब्द 
चन गये हे । इनकी जड़ में यदि हम जायें, तो इनमें कोई बुराई नहीं हैन तो 
'अहिसक आक्रमण' में कोई बुराई है और न नेतिक दबाव में ही! ००० 
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कातून-भंग का मर्यादाएँ 


प्रश्‍न था कि हम कहाँ तक कानून-भंग कर सकते हें। बापू ने इसकी 
बड़ी चर्चा की है। एक शतं उन्होंने इसमें यह डाली थी कि जिसके मन में कानून 
के लिए आदर है, वही कानून-भंग का अधिकारी है। 

सुकरात के जीवन में एक प्रसंग आता है। उसके साथी उससे यह कहने 
के लिए आये कि “तुम जेलखाने से भाग चलो ।” उसने कहा, “मे जेलखान से 
भागकर नहीं जाऊँगा।” तो लोगों ने कहा, “तुम्हें जेलखाने में डाल रखा है, 
यह इन लोगों का अन्याय है। इसलिए तुम यदि भाग जाते हो, तो उसमें कोई 
बुराई नहीं होगी, असत्याचरण नहीं होगा । सुकरात, तुम भाग चलो ।” 

उसने जवाब दिया-- मैंने तो इतना ही किया था कि उनका एक नियम 
तोड़ा । में समझता था कि उनका जो नियम अच्छा नहीं है, उसी नियम को 
मेने तोड़ा। बाकी के नियमों को तो मने नहीं तोड़ा है । इसलिए मान लो, 
आज यदि तुम्हारे साथ भाग जाऊं, फिर भी बूढ़ा होने के नाते दो-चार साल में 
तो मर ही जाऊंगा, तब स्वग में पहुँचने पर स्वगे के सारे कानून मुझसे कहेंगे 
कि सुकरात, पृथ्वी के कानूनों को तुमने वहाँ तोड़ा था, तो तुम यहाँ भी स्वगं 
के कानूनों का पालन करनेवाले नहीं हो। इसलिए तुम्हारे लिए यहाँ स्थान 
नहीं है।' 

इस प्रकार का एक चित्र उसने अपने ढंग से खींचा बापू का कहना दी 
कि नियम तोड़नेवाला मनुष्य ऐसा होना चाहिए, जो अपने में नियमरूप बन 
गया है और सामाजिकता जिसका स्वभाव हो गया है। वह जब नियम 
तोइता है, कानून का भंग करता है, तो वह 'सविनय कानून-भंग' होता हैं। 
"अविनय कानून-भंग' नहीं होता । वह व्यक्ति, जो कानून को मानता ही नहीं 
है और सप्ता पड़ा, जा ले शान अंग से. लजकता पंदा ही 


idyalaya Collection. 
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सकती है। बापू के कानून-भंग से अराजकता इसीलिए पैदा नहीं होती थी कि 
जिस कानून को वे चुन लेते थे, उसी कानून का भंग करते थे, और कानून- 
भंग करने के लिए सजा है, इस सामाजिक नियम का पालन करते थे। जो 
कानन-भंग करेगा, उसे दंड मिलेगा, यह जो समाज का एक नियम है, इसका 
वे पालन किया करते थे। इसलिए वे कहते थे कि “मुझे यदि पुलिस पकड़ने 
आ जायगी, तो में जेल चला जाऊंगा ।' 

अब आजकल इसमें एक मर्यादा और आ गयी है। आज जो लोग कानून 
बनाते हे, वे लोग लोक-निर्वाचित हमारे प्रतिनिधि हें । परिस्थिति में एक 
विशेषता आ गयी है, जो उस वक्‍त नहीं थी, जिस वक्‍त बापू न यह विचार 
किया था। हंटर कमिटी के सामने बापू से पूछा गया-- तुम कानून-भग 
करोगे और सत्याग्रह करोगे, अंग्रेजों के खिलाफ करोगे? इस सरकार के 
खिलाफ करोगे ?” तो उन्होंने कहा--“हाँ, आज इस सरकार के सामने 
अवसर है, इसलिए मुझे सत्याग्रह करना पड़ रहा है और में करूंगा; लेकिन 
में कहता चाहता हूँ कि अवसर आने पर में इस अस्त्र का प्रयोग अपने बेटे के 
खिलाफ भी करूँगा, अपनी माँ के खिलाफ भी करूँगा, अपने भाई के खिलाफ 
भी करूंगा ।” 

सत्याग्रह प्रममूलक होता है। इसलिए जहाँ-जहाँ प्रेम होता है, वहाँ-वहाँ 
सत्याग्रह अवश्य होगा। पर हमने मान यह लिया है कि जहाँ-जहाँ हमारा 
अप्रम होगा, वहाँ-वहाँ हम सत्याग्रह करेंगे । याने भूमिका में ही फर्क पड़ 
जाता है। होता यह है कि जहाँ हम गुस्सा आ जाता है या जिसके प्रति हमारा 
विरोध होता है, हम उसीके खिलाफ सत्याग्रह करते हें ! बहिष्कार में 
और सत्याग्रह में, जिसे हम कानून-भंग कहते हें उसमें और सविनय कानून-भंग 
में एक बहुत बड़ा अंतर है। प्रश्‍न था कि इन दोनों की कसौटी क्या है? तो 
गांधीजी ने कसौटी यही बतायी कि जो कानून हम तोड़ेगे, वह ऐसा कानून 
नहीं होना चाहिए कि जिसके तोडून से नैतिकता का भंग हो। जैसे शराबबंदी 
का कानून है या अस्मृस्यता-निवारण का कानून है, ऐसा कोई कानून नहीं 
जहाल ता ता रोता नाहि और जब हम 


हम जल चले जाना चाहिए। जिस सत्ता के खिलाफ 
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हम कानून-भंग करते हं, उस सत्ता से हमारा विरोध भले ही हो, लेकिन हमारे 
मन में सत्ताधारियों के प्रति किसी प्रकार का विरोध नहीं होना चाहिए। 
उनके विषय में हमारे मन में कटुता नहीं होनी चाहिए। ये तीन मर्यादा 
उन्होंने बतलायीं । 

अहिंसा की यह मर्यादा है कि आपकी सचाई पर प्रतिपक्षी का विश्वास 
होना चाहिए। अहिसक प्रतिकारी पर प्रतिपक्षी का विश्वास होता है। यानी 
जेल में भी यदि गाँज की पुड़ियाँ निकलीं और बवलभाई के बिस्तर के नीचे से 
निकलीं, तो जेलर यही कहेगा कि किसीन लाकर छिपा दी होंगी, बबलभाई 
गाँजा थोड़ ही पीते हं? एसा विश्वास प्रतिपक्षी के मन मं होना चाहिए । 
इसे ईमान कहते हें। यही इसकी कसौटी है। यह जैसे असहयोग के लिए 
है, वेसे ही कानून-भंग के लिए भी है। 

प्रश्‍न था कि कया हम कानून-भंग कर सकते हे? 

में कहता हूं कि हाँ, अवश्य कर सकते हें । 

क्या लोक-प्रतिनिधियों की सरकार के विरोध में भी कर सकते ह? 

अवश्य कर सकते हे, लेकिन उसकी जितनी मर्यादाएं हं, उन्हें ध्यान में 
रखना चाहिए। ७०७ 


CC-0.In Public Domain. Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 
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अहिंसा की मयांदा 


अहिसा की मर्यादा के बारे में पूछा गया है कि ऊपर से यदि बम गिरते 

हों, तो नीचे से क्या कर्‌ं? 
ऊपर से जो बम गिरता है, उसमें आज के युद्ध-शास्त्र में बचाव की कोई 
योजना नहीं है। विश्व का युद्धशास्त्री कुंठित हो गया है। युद्धों का और 
- शस्त्रकला का जमाना लद चुका । अब वीरता आयेगी, तो अहिसक वीरता 
ही आयेगी । वह प्रार्थना के रूप में प्रकट हो या मर जाने के रूप में प्रकट हो। 
जो हो, वह वीरता अहिसक वीरता ही हो सकती है। विज्ञान ने युद्धशास्त्र में 
बचाव की कोई गुंजाइश नहीं रखी। आज के युद्धशास्त्र में तलवार का तत्त्व 
रह गया है, ढाल का तत्त्व निकल गया है। प्रतिकार भी करना हो, तो 
तलवार से ही करो, बचाव भी करना हो, तो तलवार से ही करो। राष्ट्रों 
में सेना का जो विभाग होता है, वह 'संरक्षण' का ही विभाग कहलाता है। 
उसे किसीने आक्रमण का विभाग नहीं कहा। क्‍यों ? तलवार किसलिए है? 
बचाव के लिए। हमने यह सुना था कि ढाल बचाव के लिए होती है, तलवार 
मारने के लिए होती है। लेकिन धीरे-धीरे ढाल निकल गयी और युद्धनीति 
यहाँ तक आयी कि जाक्रमण ही सबसे ज्यादा अच्छा और सुरक्षित संरक्षण है। 
विज्ञान ने युदधशास्त्र को इतना भ्रष्ट कर दिया है कि मनुष्य की वीरता के लिए 
जो अवसर था, वह अब नहीं रह गया है। संरक्षण की योजना आज की 
युद्धनीति में कहीं नहीं है। संरक्षण की जो योजनाएं हे, वे ढाल की योजनाएँ 
'नहीं ड। गुफा में चले जारे, तहूवाने में छिप जाने आदि की जो योजनाएं हें, 
ये कोई युद्धनीति की योजनाएं नहीं हं । आग से भी बचने के लिए यही करना 
पडेगा, तूफान आ जाय, तो मी यही करना पड़ेगा। ज्वालामुखी फट पड़े, 
हि | भी यही करना पड़ेगा। विनोबा कहते हू कि अब मलिक बुद्ध में और म्राकृ- 
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तिक आपत्ति में कोई अन्तर नहीं रह गया है। युद्ध अब एक प्राकृतिक आपत्ति 
की भाँति हो गया है। इसमें अहिसा क्या काम करेगी ? आज तूफान आ 
जाय या बाढ़ आ जाय, तो बाढ़ के सामने क्या हो सकता है? यदि कोई आदमी 
डूबता है, तो क्या अहिसक शौय हो सकता है? बाढ़ आ रही है, तो अहिसा 
भी यही कहेगी कि तुम वच जाओ, वहाँ से अलग हट जाओ 1 विनोबा ने कहा था 
कि आग लगने पर घर छोड़कर भागता हूँ, तो लोग कहते ह कि यह्‌ पलायनवाद 
है। यह 'पलायनवाद' नहीं है, इसे पलायनवाद नहीं कहते । एसे मौके ष्र 
साधारण नागरिक की अहिंसक शक्ति मं और अहिसा में Cs रखनेवाके 
दूसरे नागरिकों की बचाव की शक्ति में अर्थात्‌ उन ९ के बचाव में कोई 
अधिक अन्तर नहीं रहनेवाला है। आज के युद्धशास्त्र मे न आक्रमण मं बीरता है, 
न बचाव में वीरता के लिए कोई गुंजाइश रह गयी है। बम फेकना केवल हिसा 
है। उसे युद्ध की वीरता हम नहीं कह सकते और जहाँ केवल हिसा है, डस 
हम प्राथमिक भौतिक शक्ति मान सकते हें, जिस प्रकार से दूसरी A 
आपत्तियों को मानते हें। 
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अहिंसा में परिस्थिति-परिवर्तेन 


गांधीजी ने लुई फिशर से कहा था कि हम एसी परिस्थिति पैदा करगे कि 
सम्पत्तिमान्‌ लोग अपनी सम्पत्ति रख नहीं सकंग। फिशर ने उनसे पूछा था 
कि “फिर यह जमींदार आपसे सहयोग कंसे करगे ?” गांधीजी ने उत्तर दिया: 
“बे वहाँ से भाग जायेगे और इस तरह वे हमारे साथ सहयोग करग।” 

पिछली बार भावनगर में किसीने सवाल किया था कि खेती न करनेवाले 
जमींदार तो बैठ हुए हें भावनगर मं, ओर खेत हें उनके देहातों में, तो मेन 
कहा कि हमारा ५० प्रतिशत काम तो उन्होंने कर दिया। वे खतों में नहीं रहते, 
शहर मं जाकर बंठ गये हें। अब ५० फीसदी काम आप कर लीजिये कि वे लौटने 
न पाये। इस परिस्थिति के निर्माण में मनुष्य की प्रेरणा क्या होगी, यह हमारा 
असली सवाल था । जो परिस्थिति पैदा करेंगे, उनकी अपनी प्रेरणा क्या होगी ? 

आप जानते हें कि आज क्रान्ति की जितनी प्रेरणा है, वह प्रेरणा मत्सर 
और द्वेष से आती है। मुझे इस बात का दुःख नहीं है कि में मोटर में नहीं वेठ 
सकता। मुझे दुःख इस वात का है कि नारायण बैठता है। भगवान्‌ से में 
प्राथना करता हूँ कि हे भगवन्‌, तू चाहे मुझे मोटर न दे, पर पहले इसकी 
निकार ले ! क्या यह क्रान्ति की प्ररणा है? 

में रिकशे में बैठा हें और पानी बरस रहा है। मे भीतर हैं। ऊपर से 
टप लगा हुआ है, फिर भी पानी की कुछ बौछार आती है, तो छाता लगा 
रेता हूँ। रिक्येवाला सोचता है कि भगवान्‌ वह दिन कव आयेगा, जब 
यह दादा रिक्शा चलायेगा और में भीतर बंदूंगा । क्रान्ति की यह प्रेरणा 
स्वाभाविक है, लेकिन यह प्रेरणा हमारे साध्य के अनुकूल नहीं है। यह बन्धत्व- 
भरबतक प्ररणा नहीं है। इसलिए इस प्रेरणा में परिवर्तन करना है। मेयाँह 
क तो उन लोगों के साथ हूँ कि गरीब गरीबी का निराकरण करना चाहता है, 
ह इसलिए गरीब का संगठन हम करें। लेकिन गरीब का संगठन अमीर, के खिलाफ 
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होगा, तो गरीब-गरीव का भावरूप संगठन नहीं हो सकता। एक के पास दस 
एकड़ जमीन है, दूसरे के पास पाँच एकड़ जमीन है, तीसरे के पास तीन एकड़ 
जमीन है। पचास एकड़वाले के खिलाफ सव एक हं, लेकिन आपस मतो 
दस एकड़वाला चाहता है कि मेरे पास २० एकड़ हो, पांच एकड़वाला चाहता. 
है कि मेरे पास १० एकड़ हो और तीन एकड़वाळा चाहता है कि मेरे पास 
६ एकड़ हो । पचास एकड़वाले के दूर होते ही जव आपको वितरण करना 
पड़ेगा, तब इन तीनों में आपस में बंटवारे की प्रेरणा होनी चाहिए। वह कहाँ 
से आयेगी ? सोचने की वात है कि कया यह प्रेरणा आपके हंटर से आयेगी ? 
हमारा निवेदन है कि ऐसी प्रेरणा हंटर से नहीं आनी चाहिए। जनता कें 
पुरुषार्थ से कन्ति का मतलब यही है कि तीन एकडवाले में, दो एकड़वाले में 
और एक एकड़वाळे में आपस में बेंटवारा करने की प्रेरणा भी स्वयंस्फूर्त होनी 
चाहिए। इसलिए कान्ति की प्रक्रिया मे से ही हम इस प्रेरणा का विकास करते 
चले जायेगे । 
प्रश्‍न है कि कया इस प्रकार का संगठन हो सकता है? और यदि हो 
सकता है, तो उसका स्वरूप क्या होगा ? यह संगठन भी एक एसा चंचल 
इन्द है, जो जल्दी पकड़ में नहीं आता। किसानों का संगठन और मजदूरों 
का संगठन, ये पूर्णतः भिन्न-भिन्न भूमिकाओं के संगठन हें। माक्सवादी क्रान्ति 
की जो मूल कल्पना थी, वह किसानों के संगठन की नहीं थी, मजदूरों के संगठन 
की थी । कम्युनिस्ट 'भेनिफेस्टो' ( घोषणापत्र ) में लिखा है कि शहर जसे-जेसे 
बढ़ते चलेंगे और गाँव जेसे-जेसे कम होते चलेंगे, वेसे-वेसे हम क्रान्ति की ओर 
कदम बढ़ाते चछेंगे। इसका मतलब यह है कि किसान जितने कम होंगे और 
मजदूर जितने बढ़ते चले जापेंगे, उतनी ही क्रार्ति की प्रक्रिया में सहायता 
होगी। किसान भी क्रान्तिकारी हो सकता है, इसकी कोई कल्पना उन्होंने 
उस वक्त नहीं की थी। उसका कारण यही था कि किसानों में अपनी. 
माळकियत की भावना होती है और वे छोटे-छोटे अलग-अलग होते हें 
कारखाने का मजदूर 'प्रोलेतारियेत' है। प्रोलेतारियेत' कौन है? वही, 
जो अपना भी मालिक नहीं और वस्तु का भी मालिक नहीं। जो साधन का भी 
गरि तही. शोर अपनी, का भी मालिक नहीं । जिसे अपनी मेहनत 
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ब्रेचनी पडती है और इसके सिवा जिसके पास और कोई चारा नहीं रह गया 
है। किसान की एसी हालत कभी नहीं होती कि उसे अपनी मजदूरी इस 
तरह से वचनी पड । कारखाने में उत्पादन मजदूर करता है, लेकिन सारा 
उत्पादन मालिक के लिए होता है। खती में उत्पादन किसान करता है, लेकिन . 
उसका उत्पादन अपने लिए होता है। किसान की भूमिका में ओर'मजदूरकी , : 
भूमिका में ही यह फक है। इसलिए यूरोप में जिन लोगों ने क्रान्ति की कल्पना. ` 
की, उत लोगों की क्रान्ति मजदूरों की क्रान्ति हुई । मासको में जसीं कान्ति हुई, 
चेसी चीन में नहीं हुई । चीन की क्रान्ति में औरं रूस की क्रान्ति में मूलभूतं 
अन्तर यह रहा कि रूस की क्रान्ति का आरम्भ मजदूरों से हुआ और चीन क्ली 
क्रान्ति का आरम्भ किसानों से। इसलिए दोनों की प्रक्रियाओं में अन्तर'पड़ 
गया। मजदूरों का संगठन “दूड यूनियनिज्म' से शुरू हुआ। इसका एकमात्र 
उद्देश्य रहा है, मालिकों से मजदूरों को ज्यादा-से-ज्यादा रियायतें प्राप्त करा 
देना। इसका शस्त्र है 'हड़ताल' । हड़ताल करने को, इसीलिए कहा जाता है 
कि भाई, उत्पादन तुम्हारे लिए तो है ही नहीं, तुम मेहनत करके दूसरों के 
लिए उत्पादन करते हो। तुम्हारे हाथ में एक ही एसा हथियार है कि उत्पादन 
बन्द कर दो, तो मालिक की नाड़ियाँ ठंडी हो जाती हें। 

_ कान्ति हो जाने के बाद आज कोई रूस में हड़ताल कर सकता हे? ऐसा 
करे, तो कहंग कि यह लोकब्रोह करता है। कारण, अब मालकियत बदल गयी 
है। उत्पादन समाज के लिए है और उसमें हइताळ करना लोकद्रोह है। 
इसलिए हड़ताल का तत्त्व खेती मं कभी नहीं जा सका। क्रान्ति का पहला नारा 
था-- दुनियाभर के मजदूरो, एक हो ।' 'किसानो' शब्द उसमें वाद में जोड़ा 
गया। संघर्ष की एकता के लिए ऐसा किया गया । मजदूरों से एक.हो जाने 
की बात इसलिए कही गयी कि मजदूर एक कारखाने में रहते हे । अनायास 
मजदूर एक जगह आ जाते हे । इसलिए उनका संगठन सुलभ हो जाता है। 
मजदूरों का संगठन जिस भूमिका से और जिस पद्धति से. हो सकता है, उसी 
भूमिका से और उसी पद्धति से किसानों का संगठन नहीं हो सकता, क्योंकि 


' ` हड़ताल कभी किसान का अन्त्र ही नहीं रहा है। 


भहु हे. रहे किलो का बंगठत मेहो १०, भाहि 
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है। इस छोटे मालिक के संगठन का एक ही आधार हो सकता है ठ ख 
छोटे-छोटे मालिक अपनी माळकियत को मिला ले, जिसकी परिणतिः? 
विनोबा के ग्रामदान मे हो गयी । सौ में से नव्वे आदमी यदि अपनी मॉलकियंत 
को मिला देते हूँ, तो सौ में दस आदमियों से हम क्या कहेंगे ? तब प्रतिकार 
की बात आती है। विनोबा कहता है कि मेरा सौम्यतम प्रतिकार होगा । 
यह सौम्यतम प्रतिकार महा भयंकर वस्तु है। इन दस आदमियों से ये नब्बे 
आदमी कहेंगे:कि उत्पादन तो गाँव के लिए होना ही चाहिए। तुम्हारे खव हम 
जोतेग, हम तुमसे पेसा नहीं लंग, पर तुम्हें खिलाने का हम प्रवन्ध करंग । 
आज तक हम पेसा लेते थे और खेत जोतते थ। आज से हमने यह तय कर 
लिया है कि हमारे इस गाँव में किसीकी भी मेहनत नहीं बिकेगी, पर गाँव की 
जमीन भी पड़ी नहीं रहेगी। यह किसी व्यक्ति-विशेष की जमीन है ही नहीं, 
यह तो सारे गाँव की जमीन है। इसे हम मुफ्त में जोतंग। 

आज तो हमें ऐसा मालूम होता है कि यदि ऐसा होने लग, तब तो 
मालिक की मौज ही हो जायगी । में कहता हूं कि एसा नहीं है। 

एक दफा किराये की बस में बंठने के लिए मे अड्डे पर गया। मोटरवाले 


` ने कहा कि अभी दस मिनट में रवाना होंगे । दस मिनट की जगह एक घंटा हो 


गया। उधर ट्रेन का वक्‍त भी बीतन लगा। तब मोटर में से उतरकर मंन 
ड्राइवर से कहा कि “में आपकी मोटर में नहीं जाऊँगा।” उसन कहा कि 
“मे मोटर के पैसे नहीं लोटाऊंगा।' 

मॅन कहा, “आपसे पेसा थोड़े ही माँग रहा हु । में तो इतना ही कह रहा 
हूँ कि आपकी मोटर में में नहीं जाऊगा। 

“आप मोटर में नहीं जायेंगे, पर टिकट तो आपने खरीदा है” 

“खरीदा है तो आप जानें और टिकट जाने। में आपसे पेसे नहीं माँग 

रहा 1” 

के डर वह मेरे पीछे दौड़ रहा है कि “हमको क्या खरात दे रहे हो? 
खैरात किसीकी नहीं लेते!” 

मोटरवाछे से यदि मे पैसे माँगता, तो वह मुझसे लड़ाई करने लगला । 


ia 
पर मतो कह रहा हूं कि Bet कोई मतल ब ही नहीं ह कदा मोटर 
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झे. में नहीं जाना चाहता हूँ। इससे ज्यादा में क्या कह रहा हूँ?” तो वह 
' कहता है-- फिर हम मुफ्त में तुम्हारे पेसे क्यों ल?” 

ऐसी बात मनुष्य के स्वाभिमान को खटकती रहती है। हृदय-परिवतंन 
की प्रक्रिया में आग चलकर एसे बहुत-से कदम आ सकते हे, जो एक ओर से 
बहुत सौम्य मालूम होते हैं, लेकिन दूसरी ओर से बहुत तीत्र होते हे। 

हम हरएक आदमी के ईमान का संगठन करना चाहते हें। इस तरह का 
सौम्य सत्याग्रह तभी हो सकेगा, जव कि बड़े मालिकों के लिए छोटे मालिक और 
गेर-मालिकों के मन में ईर्ष्या और द्वेष नहीं होगा और उनकी अपनी मालकियत 
ब्रह्मापंण' हो चुकी होगी । 
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